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निवेदन 


कुछ समय से, हिन्दो में, मालिक रचना का मद्दत््य खूब 
गाया जा रहा है। ऐसी रचनाओं की कमी ही नहीं, प्रायः 
श्रभाव ही सा बताया जा रहा है श्रोर ज़ोर दिया जा रहा है 
कि सामथ्य रखनेवाले लेखकों फो मालिक ही पुस्तकों की 
रचना करनी चाहिए। इस पर प्रश्न हे सकता है कि 
“भौतिक” विशेषण का शअ्रथे क्या है। फोशकार कहते हैं 
कि जिस वस्तु का मूल अर्थात्‌ जड़ उसी में हो उसी का मै।|लिक 
कहते ह। मतलब यह कि जिस पुस्तक में और कहीं से कुछ 
न लिया गया हो बही मैलिक है । 

यह ते “मैलिक” शब्द का व्युसत्तिमूलक अथे हुआ | 
इसी अथे को शायद ध्यान में रखकर हिन्दी-साहित्य से सम्बन्ध 
रखनेवाली प्रतिष्ठित संस्थायें मालिक पुस्तकों के कर्ताओं को 
बड़े-बड़े पारितोपिक देने की घेषणाये' करती हैं। परन्तु जब 
मैलिक मानी गई पुस्तकें जाँच करनेवाले साहिलशा्ियों के 
सामने प्राती हैं तब वे यदा-कदा भौरों की लिखी हुई मूल 
पुस्तकों के भाध्यों श्रौर टीकाओं का भी मैलिक समककर 
भाध्यकारों और टीकाकारेों को उपहार का पात्र निश्चित कर 
देते हैं। इससे सूचित्र दाता है कि कोशकारों का किया हुा, 


(४) 

मै।लिक शब्द का अथे परीक्षक पण्डितों का मान्य नहीं। इससे 
यद्द भी सूचित होता है कि औरों के कथन का अपनी भाषा 
में अच्छी तरह समझा देनेवाले या उसकी व्याख्या करनेवाले 
लेखक भी थोड़ा-बहुत महत्त्व क्षरूर रखते हैं । 

संसार में ज्ञान की उत्तरोत्तर वृद्धि दो रद्दी है। मनुष्यों 
पर अपने पूर्ववर्ती पुरुषों के ज्ञानापदेश का असर पड़े विना 
धहीं रहता । यही हाल लेखकों का भी है। किसी विपय 
पर कुछ लिखनेवाले छोखक के हृदय में उस विषय की दृष्ट-पूर्व 
पुस्तकों के भाव ज़रूर ही जागृत दो उठते हैं। कालिदास 
या भारवि आदि सहाकवियों के काव्यों का परिशीलन जिसने 
किया है वह यदि उन्हीं काव्यों में वर्णित विषयों पर कविता 
ह्िखेगा ते! सम्भव नहीं कि उसकी रचना में उनके भावों की 
कुछ न कुछ छाया न भ्रा जाय । इस दशा में सर्वतेभाव से 
मैलिक रचना करना बड़ा ही दुस्तर काम है। सर जगदीश- 
चन्द्र बसु ने कितने ही नये-नये और पद्भुत-अदभुत श्रावि 
ध्कार किये हैं और उनका विवेचन भी पड़े-बड़े अन्धें में किया 
है। आप उनकी पुस्तकों को! पढ़िए । प्राप देखेंगे कि उन्होंने 
अपने पूर्ववर्ती विश्ञानवेत्ताओं के द्वारा सब्चित ज्ञान से कितना 
लाभ उठाया है। यह कोई नई बात नहों। इस सरह की 
परिपादी ते परस्परा ही से घत्ती भरा रही है। सभी लेखक-- 
सभी प्रन्धकार--अपने पूर्दवर्ता पण्डितें के ज्ञान से लाभ 
उठाते चले आ रहे हैं। और यह क्रम सतत जारी.ही रहेगा। 


का, 


यदि ऐसा न होता ते भनुष्य-खमुदाय आज ज्ञानाजन की 
जिस सेपान-पंक्ति पर पहुँचा है उस पर कभी न पहुँचता । 

अतणएव विवेचक जने की देखना चाहिए कि जो पुरतक 
उनके हाथ में है, या जिसकी वे समालाचना करने जा रहे हैं, 
उसमें ज्ञानवर्दधन की कुछ सामग्री है या नहीं। प्र्थात्‌ जिन 
लोगों के लिए वह लिखो गई है उनके लिए वह सामग्री उससे 
प्रच्छे रूप में अ्रन्यत्र सुलम है या नहीं। थदि है, और हाथ 
में ली हुई पुस्तक में कुछ भी, किसी तरह की, विशेषता नहीं 
ते उसे महत्वद्दीन समझना चाहिए। यदि यह बात नहों 
और यदि उस पुरतक से उसके विषय के किसी अंश की कमी 
दूर होती है तो वह श्रवश्य ही अ्रवले।कनीय है । 

प्रस्तुत पुस्तक को झाप इसी कसौटी पर कसकर देखिए | 
आप देखेंगे कि इसमें मेरे जिन लेखें का संग्रह है वे कई 
भाषाओं के भिन्न भिन्न ग्रन्थों की सहायता से लिखे गये हैं। 
विचार-परस्परा और तत््वनिर्णय दूसरों का है; उनके प्रकाशन 
की प्रणाली ओर भाषा मात्र इस निवेदनकर्ता की है। सृष्टि- 
रचना, जन्म-मरण और आत्मा-परमात्मा से सम्बन्ध रखनेवाल्ी 
बातों का विचार अनादि काल से चला आता है। अब भी 
चला जा रहा है शोर आगे भी चल्ला जायगा। ये विषय बड़े 
गहन हैं । इनसे जानकारी प्राप्त करना श्रौर ज्ञात ज्ञान के 
आगे बढ़ना सवका काम नहीं, तथापि “नभः पतन्त्यात्म- 
सम॑ पतत्रिण:?”--इस न्याय के अनुसार अल्पक्ष मनुष्यों को 


( ४ ) 
सी चाहिए कि वे, अपनी शक्ति के अनुसार, जन्म-मरण आदि 
की ससस्याओं का कुछ ज्ञास प्राप्त करता अपता परम पधर्म्म 
ससमे। यही समझकर, इस विषयों से सम्वन्ध रखनेवाले 
अपने लेखें को मैंने इस पुस्तकरूपिणी .सब्जूपा में रख दिया 
है। जिन बातें का विवेदत इसमें हैं वे यदि इसी रूप में 
घन्यत्न न पाई जायें तो समझता चाहिए कि इसके इस संग्रह 
का प्रयत्न व्यथ नहीं । 
जे लेख जिस समय. लिखा गया है उसका निर्देश उस 
लेख के तीचे कर दिया गया हैं। लेखों का क्रम लिखे जाने 
के कस फे अयुझार सहीं रकखा गया | जिन लेखों का विपय 
अपने अगले-पिछल्े लेखों से सेल खाता है वे पास-पास रख 
दिये गये हैं। चथा, आत्मा के अनन्तर परमसात्मा। आशा 
है. इसी क्रम से पढ़से में पाठकों का सुभीता होगा । कहने 
की प्रावश्यकता नहीं, ये सव लेख “सरस्वती” में प्रकाशित 
हो चुके हैं और उसी से उद्धृत किये गये हैं। केवल नम्बर 
१० के लेख का परदवर्ती अंश पीछे से लिखकर उसका विस्तार 
छा दिया गया है ! ह ; 


दैल्लतपुर, रायबरेली 
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१--आत्मा 
आत्मा का लक्षण तर्कसप्रह में इस प्रकार लिखा है -- 
वानाधिकरणमात्मा 

अधांव जे ज्ञान का आधार दे उसे आत्मा कद्दते हैं। बह 
श्रात्मा दा प्रकार का है। एक परमात्मा, दूसरा जीवात्मा | 
जावात्मा ६ति शरीर में भिन्न भिन्न है, व्यापक है और नित्य है। 
परमात्मा सर्चगश है शार एक ही मै! परमात्मा श्रर्धात्‌ पर- 
मेखर का लक्षण पावछलल थोगसत्रों में विशेष प्रकार से निर्दिष्ट 
है। श्रतः इसे दम, यहाँ पर, उद्धृत करते है--- 

झुशकर्मा विपाकाशयेरपरासए : पुरुषविशेष हंश्वरः । 


नत्न मिरतिशय' सर्वज्ञवीजम्‌ । 
प्रथमपाद, सूत्र २४--श शा 


प्र्थात्‌ केश, कर्म, कर्म के फल और संस्कारों का सम्बन्ध 
जिसमें नहीं वह जीव से भिन्न ईश्वर है। उस परसेश्वर में 
ज्ञान का निरतिशय बीज है । इन सूत्रों पर व्यासजी ने जो 


श्‌ प्राध्यात्मिक्ी 


शाप्य किया है उसमें लिखा है कि अविद्यादि का केश, पाप-पुण्य 
दो फरस्मे, करस्मे के फल को विपाक कोर फलानुसार वासना 
हे॥ आशय कहते हैं। जैसे संग्राम में जब अथवा पराजय 
याद्धाओं में होता है, परन्तु आरपित राजां में किया जाता दै, 
से ही आशय यथूपि मन सें उत्पन्न छोते हैं, तथापि जीव में 

श्रारापित किये जाते हैं; क्‍योंकि जीब ही इनके फल्ल का भाक्ता 
£] पएतादश छेशादियकों से जो सम्बन्ध नहीं रखता वह जीव 
प्रथा परसेश्वर 5। ज्षानात्मकता के विषय में व्यासजी 
हमे हैं कि भूत, भविष्य और वत्तमानक्रालिक ज्ञान यद्यपि 
गैल्किय है, तथापि प्राणिमात्र उसको मन से अवश्यमेंच प्रहद 
करदे में; चाई स्वल्प, चाहें अधिक | यहां ज्ञान प्रवर्दधित द्वेकर 
झिसमें समा की पराकाप्टा का पहँँच जाय वही जानमय 
पक्‍न्ञ एप हूँ । 

ट्स निम्रन्ध में हस जीवात्मा छी के विपय में लिखना चाहते 
हू, परमात्मा के विपय में नहीं। इत उत्तर जीवात्मा को इस 
प्रात्मा के नाम से उल्लेख करेंगे [ 

हमारे प्राचीन दाशनिक झषियों ने श्रात्मा फो द्रव्य साना 
है। वैशेषिक-सुत्नों में नव द्रव्य परिगणित किये गये हैं; यथा, 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, काल, दिशा, पात्मा 
छौर मन-- 

पृथिव्यापस्तेजोवायुराकारं काटोदियत्सा सन इति द्वच्याणि । 
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पआत्मा ड्‌ 


जिसमें क्रिया और गुण विद्यमान हैं उसे द्रव्य फद्दते हैं ! 
परन्तु हमारे परमेकज्नतिशील अँगरेज़ लोगों की पधर्म्मपुखक के 
अनुसार आत्मा श्वासेच्छुसवत्‌ एक प्रकार का वायु मात्र 
है। उसके स्थायित्व का कोई ठिकाना नहीं | जन्म के समय 
वह वायु नासिका द्वारा शरीर में प्रवेश करता है और सरण के 
समय उसी भ्रकार किसी छिद्र से वहिर्गत होकर वायुमण्डल में 
मिलन जाता है। 
चाल स ज्राउला इत्यादि जो घोर निरीश्वरवादी हो गये हैं 
उनके मत में आत्मा कोई वस्तु नहीं। झतएवं बह कोई प्रथक 
द्रव्य नहीं माना जा सकता । उनके मत में| प्राणप्रद,. जतप्रद, 
'बातप्रद, वथा कोयला जिप्षके अन्तर्गत रहता है--एताहइश 
रसायन-शाल्ोक्त चार प्रकार के चायु के संयोग ही से मनुष्य में 
चेतनाशंक्ति उत्पन्न होती है श्रेर इन्हीं के मिश्रण में व्याघात 
होने से वद्द जाती रहती है। परनल्तु डाक्तर निकल्षसन ने 
पश्चादि|; प्राणिसस्वन्धो विद्याविषयक अपनी एक पुस्तक में 
लिखा है कि उन्होंने एक ऐसा छोटा प्रायों देखा है जिसका 
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है शाध्यात्मिकी 


प्रकार चेतनेत्पादक& रस से कुछ ही बढ़ा दाता ई प्रार यद्यपि 
उसके शरीर में पाचन-क्रिया-कारी फोई अवबव नहीं होते, 
तथापि उसफे भ्रद्धय का पार्क उत्तनी ही सुकरता से होता है 
जितनी सुकरता से सब प्वयवों से युक्त अम्य बढ़े-बड़ें प्राणियों 
का होता है। डाक्तर निकलसन के प्रतुसार यह कहना ठीक 
नहीं कि शरीर की रचना और आवश्यक अवयव्ा की घटना 
सामान्य शारीरिक नियमों से हाने ही क॑ कारण पूर्व पदार्थों क॑ 
भेज्ञ से चेवनात्पादक रस उत्पन्न होता है झार प्राणियों कं 
जीवित रखता है। क्योंकि आमाशय, हहदेश प्रौर श्वासा- 
उछासेपयेगी चासिकादि अवयवों के न होने पर भी यह 
रस स्वयमेव एकत्र हुआ देखा गया है प्रौर कंवज्न जीचित 
दशा ही में नददों, किन्तु मरणानन्तर भी यह उसी दशा में 
पाया जाता है । | 
इससे यह व्यक्त होता है कि वह रस, जिसे ये ले।ग चेतना- 
जनक कहते हैं, यथार्थ में प्राणप्रद नहीं है; क्योंकि प्राणोत्कम/। 
के अनन्तर भी उसे देखकर यहा वाध होता हैं कि उससे किसी 
: बस्तु की न्‍्यूनता अवश्य हो जाती है, जिसके कारण उस रस 
फे स्थित रहते भी शरीर निश्चेष्ट हो जाता हैं और प्राणी पथ्यत्व 
को प्राप्त हे जाता है। उस इस्तु का ये विज्ञानशिरामणि 
अपने विज्ञान द्वारा कब जान सकेंगे, यह कौन कह सकता है | 
परन्तु, हाँ, हम अपने परमपृज्य ऋषियों के जाउ्वल्यमान वैज्ना- 
# शिर्णणाग्शा,...........ः 


आत्मा ' 4 


निक सिद्धान्तों के प्रताप से उस अज्ञात पस्तु को सहस्रशः वर्षों 
से “आत्मा” के न्राम से अमिहित कर रहे हैं । 

फिर, क्‍या आत्मा के अस्तित्व की साक्षी निरीश्वरवादी 
पाश्चाद्यों ही के इेशवासी विद्वान नहीं देते ? शारीरिक शाश्ष के 
तत्वों फी खोज में जिन्होंने निरतिशय परिश्रम किया है उन 
- प्रतिष्ठित विद्वानों के सिद्धान्तानुसार प्राणिम्तात्र के शरीर में 
एक ऐसी अद्भुत शक्ति है जो खभाव ही से अपने को रक्षित 
रखने में तत्पर रहती है। वेयकविया के पारदर्शी ढाक्तर भी 
इसकी पुष्टि करते हैं श्रार कहते हैं कि जीवधारियों में एक ऐसी 
रेगद्दारक शक्ति है जो रोगियों को नीरोग करके उन्हें उनकी 
पूर्व स्थिति फो पहुँचाने में सदेव प्रस्तुत रहती है भर उसी के 
कारण सारे राग नाश को प्राप्त होते हैं; श्रैौषधेपचार केवल गेा|ण 
साधन समझना चाहिए । यह कथन सर्वतेभाव से सद्य जान 
पड़ता है, क्योंकि यदि ऐसा न होता ते भूमण्डल के समस्त अवाक 
पशु औषधेपचार के विना किसी प्रकार रोग-मुक्त न होते भर 
निरुपाय द्वोकर कुद्रातिक्षुद्र रोगों फे निवास्णाथे हम लोगों को 
उन्हें भी अनेकानेक कस्क, काथ, वटिका, रसादि सेवन कराना 
पड़ते | इस रोगहारक ख्य॑भूशक्ति को डाक्तर लोग अपने-अपने 
बुद्धि-वैभवानुसार चित्र-विचित्र नाम रखते हैं, परन्तु हम लोग 
उसे वही द्विवणात्मक “आत्मा?” कहकर पुकारते हैं । 

आत्मा में क्रिया और गुण होने के कारण आर्यावत के 
दर्शनशास्तर-वेत्ताओं ने उसे द्रव्य माना है श्रैर लिख!-है-- 


हू शआध्यात्मिकी 


एप हि द्रष्टा, स्प्रणा, श्रोता, घाता, रसचिदा, मनन्‍्ता, वादा, कर्त्ता, 

विज्ञानात्मा पुरुषः । 
प्रक्षीपनिपत 

अर्घात्‌ ज्ञानमय आत्मा ही का पृद्र कहते हैं। बह 
धात्मा ही है जो देखता है, स्पश फरदा है, सुनता हैं, घाण 
लेता हैं, झाखादन करता है, सतत फरता ऐ, जानता है, और 
( समस्त कार्य्ये-कल्ाप ) करता है। परन्तु ह्ान-निष्ठ द्रव्य- 
दक्तण-लचित आत्मा को काई-झोई अ्रध्णस््म-विद्या-विशारद 
पाश्चात्य विद्वान नहीं मानते; ओर यदि सानते भी ई ते उसे 
निराकार एवं फल्पित ओर अझतात्विक्र सामे हैं। इस प्रकार 
का सानना न मानने हो के वरादर है । सूक्ष्मातिसूद्रम होने 
के कारण इन्द्रियों के द्वारा आत्मा फा साज्षात॒कार नहीं प्वाता; 
तथापि उसे चेतनाशक्तियुक्त तत्व मानना ही पड़ता है। 

जिस प्रकार दर्पण तथा अन्य साकार भातिक पदार्धो' का 
संयोग होने से दपेण में उन पदार्थों फा प्रतिविम्ध देख पढ़ने 
ज्गता है; श्रथवा जेसे मास के पन्न के ऊपर शिल्लालेख के 
अच्तर तट्नत्‌ अंकित हो जाते हूं, वैसे ही आत्मा में सारे भौतिक 
पदार्थों का ज्षानात्मक चित्र चित्रित हो जाता है। यदि प्लात्या 
का सत्य नहीं मानते ते एताहशी घटना फरापि सस्सद नहीं 
हो सकती; क्योंकि जो यथाथे में है दी नहीं उक ध्स्तु में 
प्रन्‍्य वस्तुओं की छाया पड़ना अधघवा उनके स्डहूप का 
प्रतिफलन दाना किसी प्रकार युक्ति-सम्मत नहीं । निराक्षर 


आत्मा ७ 


और कल्पित पदार्थों" में साकार पदार्थों का चित्र ख़चित 
होते किसी ने नहीं देखा। दपेण चाहे कितता ही सूच्म 
पौर मोम का पत्र कितना ही पतला तन्तुमय क्‍यों न हो, 
तथापि होना उनका प्रत्यावश्यक है, क्योंकि बिना उनकी 
स्थिति के पदार्था' का प्रतिबिम्बित और अ्वित होना सर्वशैव 
असम्भव है। पशतएव शआात्मा की सलता में शट्टा। नहीं 
है। सकती | 

भ्रध्यात्म-विद्या फे बेत्ता योरोपीय विद्वान कहते हैं फि 
जागतिक पदार्थों" का प्रथम ज्ञान ज्ञानेन्द्रियों को होता है, फिर 
मन की होता है, और अनन्तर आत्मा को होता है, यदि 
झात्मा भी यथार्थ में कोई वस्तु है। एताहशी कल्पना करने 
से ज्ञानेन्द्रियाँ झैर मन दोनों को साकार मानना पड़ता है, 
क्योंकि आकार-रहित वस्तुओं में श्राकार-सहित जड़ात्मक 
भौतिक पदार्थ कदापि अंकित नहीं हो सकते। फिर, मन 
एक अदृश्य और निराकार अन्तरिन्द्रिय है। उसमें कहिए 
किस प्रकार साकार पदार्थो' का रूप प्रतिफलित हो सकता है। 
यही दशा दूसरी ज्ञानेन्द्रियों की भी है, जो सर्वतेभाव से निरा- 
कार हैं। इन्द्रियों से हमारा अ्रसिप्राय दग्गोचर शरीर के 
चच्चुरादि भ्रवयवों से नहीं; किन्तु जिन्हें नेत्रों से देख नहीं 
सकते ऐसी स्पशे, श्रवण, दशनादि ज्ञानात्मक शक्तियों से है | 
अतः ये निराकार इन्द्रियाँ भी साकार भौतिक पदार्थों का ज्ञान 
स्व॒तन्त्रतया प्राप्त करने में समथे नहीं है। सकतीं । 


प्र आध्यात्मिकी 


एक उदाहरण लीजिए। कठपना कौजिए कि हमारा 
व्यायाम करने का समय है। इच्छा करते दही हमार इस्तद्वव 
नीचे की ओ्रार बढ़ते हैं, फ्रौर बीस-बीस सेर के सुदगर 
उठाकर लीलाक्रम से उन्हें दिल्ञाना आरस्भ" फरते हैं। अब 
यदि आत्मा का निराकार, कल्पनामद और शून्य मानते हैं ते। 
कहिए, इस साकार जड़ात्मक सन भर के आर का उठाना केसे 
सम्भव है ? यदि कहिए कि इस्त द्वारा, ता इस्तद्व की किसने 
उठाया | यदि कहिए, मस्तिष्क में स्थित शानतन्‍्तुओं के प्रवाह 
ने; ते फिर वही प्रश्न उदभत होता है कि उस प्रवाह को किसने 
प्रयाहित किया । अतएव जब तक आत्मा की चत्व न मानेंगे 
और समरत शारीरिक व्यापारों का दार्ता उसे न स्थिर 
कशेगे तब तक इस प्रकार की प्रपत्तियां से छुटकारा नहीं 
सिल सकता | 

आत्मा के अतिरिक्त महुप्य तीन भागों में विभक्त है । शरीर 
इन्द्रिय श्र सन । अन्न हमको इसकी परीक्षा करना है कि 
इन तीनें में से किसी में श्रात्मा की अतिव्याप्ति ता नहीं 
होती; अर्थात्‌ आत्मा का लक्षण जा ज्ञात्ात्मकता हैं वद्द इनमें 
पाई जाती है झ्धवा नहीं | 

इस प्रथम शरीर की परीक्षा करेंगे। गौतम सुनि ने अपने 
न्यायदशन में शरीर का यह लक्षए लिखा है--- 

ेष्टोन्द्ियार्धाश्रयः शरीरम्‌ । 


ग्रध्याय १, सूत्र १९ 


शअात्ता रद 


भ्र्थात् चेष्टा, इन्द्रिय और अधथ इनके आश्रय को शरीर 
कहते हैं । चेष्टा से चलना झादि सारे काय्ये-कलाप; इन्द्रिय से 
पञअज्ञानेन्द्रिय; अथे से ज्ञानेन्द्रिय द्वारा पदार्थों के संयोग-वियोग 
का ज्ञान और तत्ननित सुख-दुःखादि समभने चाहिएँ। जैसे 
सृत्तिका से घर वनता है वैसे ही पृथ्वी, जत्न, तेज, वायु, 
आकाश, इन पाँच तत्वों के मेल से शरीर बनता है। यह 
नियम# है कि जे! जिस वस्तु से बनता है उसका गुण उससें 
न्यूनाधिक भाव में अवश्य रहता है। यदि शरीर को सचेतन 
और सज्ञान मानते हैं ते इन पाँच पदार्थों को भी रह्ठत्‌ 
मानना पड़ता है, क्योंकि यह नहों हो सकता कि कार्य में जो 
वस्तु देख पड़े वह कारण में न पाई जाय । 

परन्तु पृथ्वी, जन, तेज, वायु, श्रार आकाश को क्‍या 
कभी किसी ने सचेतत और सज्ञान देखा है ? कभी नहीं । 
अतएव चेततत्व और ज्ञानात्मक्रत्व शरीर का नहीं, किन्तु अन्य 
किसी वस्तु का धसे है श्रार जिसका वह पर्स है उसी को 
आत्मा कहते हैं। यदि शरीर का धर्स होता तो जब तक उसझा 
लोप न हो जाता वत्र तक तद्धस्मे का भी त्ञोप न होना चाहिए 
था; कयेंक्ि धर्म्मी और धम्मे का यही खभाव है। परन्तु 
मरणानन्तर शरीर पूर्ववत्‌ बना रहने पर भी ज्ञान का अभाव 


% कारणपूर्वकः कार्य्यग्ुणो इष्टः अध्याय २, थ्राह्षिक १, सूत्र 
२४--अर्थात्‌ जो ग्रुण कारण सें होता हे वहीं काय में भी पाया 
ज्ञाता है। 


५० ;क्‍ आध्यात्मिकी 


'हो जाता है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि पश्चमूतात्मक 
शरीर ज्ञानवान्‌ नहीं । अतः भ्रात्मा का उससे प्रथक_ होना 
प्रमाणित है । 

शरीर के श्रतन्तर इन्द्रियों का विचार करना है-- 

“प्राथरसनचक्षुध््वकश्रोत्रारीन्द्रियाणि थूतेभ्य:!--इस न्याय- 
सूत्र के प्रथमाध्यायोक्त १२ वें सूत्रातुसार ज्ञानेन्द्रियाँ पाँच 
हैं---नासिका, रसना, नेत्र, त्वचा और श्रोत्र। ये ज्षानेन्द्रियाँ 
“पृथ्चिव्यापस्तेजाबायुराकाशमिति भूतानि?”” इस तेरदइवें सूत्रा- 
छुसार पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाश इन पश्चभूतों 
से उत्पन्न हुई हैं। ध्राण लेना, आस्थादन करना, देखना, 
स्पश करना और सुनना, यह इन पव्नचेन्द्रियों के यथा- 
क्रम पाँच विषय हैं। इन्द्रियों से हमारा अ्सिप्राय शरीर के 
तेत्रादि अवयवों से नहीं; किन्तु उन श्रवयवों में देखने, सुनने, 
स्पश करने, सूँघने, श्र आखादन करने की शक्ति जिनमें है 
उन आन्तरिक अदृश्य इन्द्रियों से है। ये इन्द्रियाँ आत्मा फो 
इस पाँच प्रकार के ज्ञान का साज्षात्कार करा देने की साधक 
हैं; परन्तु देह के उन्त-उन अवयवों से प्रथक हैं। यह सुन- 

कर आश्चये न करना चाहिए, क्योंकि कभी-कभी यह देखा 
गया है कि कान का आ्राकार नष्ट हो जाने पर भी श्रवण-शक्ति 
में व्यत्यय नहीं आता कोर नेन्न के आकार में विशेष परिवर्तन 
न होने पर भी भालोक-शक्ति जाती रहती है। राव को 
बहुतेरे मनुष्यों को कुछ भो नहीं देख पड़ता। यह ज्ञानेन्द्रियों 
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के पृथक होने का एक उत्कृष्ट उदाहरण है। यही दशा 
अपरेन्द्रियों की भो समझना चाहिंए | 

फिर, सुपुप्ति में भी जब शरीर के समग्र अवयव निश्चेष्ट 
हो जाते हैं, मनुष्य सप्नावस्था को प्राप्त ह्वाकर नाना प्रकार के 
दृश्य देखता है; नाना प्रकार के सुगन्धित पुष्पों का सुवास 
लेता है; नाना प्रकार के सनाहर वाक्य सुनता है; और नाना 
प्रकार के मधुर, कठु, तिक्त आदि रसें का आस्वादन भी 
करता है। यदि थे इन्द्रियाँ दगोचर अवयबों से भिन्न न 
होतीं ते सुपृप्ति में नेत्र से कुछ न देख पड़ता, कर्ण से कुछ 
न सुन पड़ता, और हस्त द्वारा स्पशे करने से कुछ भी ज्ञान न 
होता। इन इन्द्रियों में ज्ञानात्मकता नहीं है। शज्ञानात्मकंता 
आत्मा ही में है। श्रात्मा इनके द्वारा वह्विंषयों का ज्ञान 
मात्र प्राप्त करता है; परन्तु स्वयं इन्द्रियों में किसी प्रकार 
का ज्ञान नहीं रहता। विद्युयन्त्र की बैटरी और वार 
में जो सम्बन्ध है चही आत्मा और इन्द्रियों में भी है। 
जेसे विद्युच्छक्ति तार में नहीं, किन्तु बैटरी में गुप्त रीति से 
विद्यमान रहती है और तार द्वारा प्रवाहित द्वोकर अपेक्तित 
खान को जाकर, पुनरपि उसी बैटरी में प्रविष्ट हो जाती है, 
वैसे ही ज्ञान आत्मा में विद्यमान रहता है और इन्द्रियों 
के द्वारा भौतिक पदार्थो' से संयोग फरके पूर्बवत्त्‌ आत्मा 
में लीन दो जाता है। इन्द्रियों को चेतन घर सज्ञान 
नहीं मान सकते; क्‍योंकि लोक में अनुभव करते हैं कि रूप 
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का देखनेवाला रस और गनन्‍व का अनुमान फर सकता है; 
ऐसे ही रस का जाननेव्रान्ला रूप आर गन्ध का श्रनुमान कर 
सकता है। किसी खट्टे पदार्थ का देखते ही मुग्य से पानी 
टपकने लगता हैं । अतः यदि सब्र इन्द्रियां का परिचालक 
एक न द्वोता ते यद्द व्यापार कद्माएि सम्भव न था; क्‍्येंक्रि 
मेत्र से देख गये पदार्थ का ज्ञान स्सना को होना नेप्तर्गिक 
नियमों के विरुद्ध है। जो लिसे देखे प्रथवा सुनेगा उसका 
प्र्यभिनान उसी की द्ोगा, अनन्‍्ण का नहीं । जिस फल की 
हमने प्रथम देखा आर जिसका आरबादम किया | उसका 
द्वितीय बार देखते दी श्रास्थादन किये ब्रिता उमक पूर्व रस का 
स्गरण हे श्राना स्मृति का स्वभात्त है। छह स्मृति प्रात्मा का 
धर्मा है, जिससे सिद्ध दोता है कि दन्द्रियां स्वतन्त्र तानवान 
नहं हैं; किन्तु श्रात्मा की जागतिक पदार्थों का ज्ञान प्राप्त 
कराने की साधन मात्र हैं । 

एक इन्द्रिय द्वारा किसी वस्तु का ज्ञान यदि एक वार भी 
हो जाता है ते क्रालान्तर में उप्त वरतु का संयोग अन्येन्द्रिण 
द्वारा होने से भी प्रथम क्षान का चत्काल सारण झात्मा की 
देता है। इसी से यद्द व्यक्त पे कि एन समग्र इन्द्रियां का 
परिचालक आत्मा है। जे पदाथ भमने नेत्र द्वारा देखा भा 
उसे हाथ से स्पश करते हैं क।र जिसे स्पशन्द्रिय द्वारा स्पश 
किया था उसे नेत्र से देखते हं। इस प्रकार का ज्ञान एक- 
विपयक कौर एककच फ है; न ते इसका कर्ता देद् है श्र न 
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इन्द्रिय । अत्व नेत्र प,रौर त्वगिन्द्रिय से एक ही विपय का 
जो अनुभव फरनेवाला है वह देह और इन्द्रिय से मिन्न आत्मा 
हैं। इन्द्रियों से आत्मा के भिन्न होने का सबसे बड़ा प्रमाण 
यह है कि इन्द्रियों के नष्ट हो जाने से तद॒द्वारा प्राप्त किया 
गया पूर्वे ज्ञान नष्ट नहीं होता । अन्धे हो जाने अथवा नेत्रों 
फो धमूल निकाह लेने पर भी झूप-रड् आदि का किया हुआ 
पूर्व ज्ञान यधावत्त बना रहता है, जिसका फलिताथे यह निक- 
लता है कि इन्द्रियां ज्ञान की केवल्ल सावक हैं; ज्ञाता फोई 
अन्य ही है । 

इन्द्रियों की परीक्षा के अनन्तर अब मन के परीक्षण की 
बारी है। गौतम मुनि ने अपने न्यायसूत्रों में लिखा है-- 

युगपण् ज्ञानानुस्पत्तिसनसा लिप्रस । 

४; अ्रध्याय १, सूच १६ 

अर्थात्‌ अनेक क्षानों की एक साथ द्वी उपपत्ति न होने से 
जान पढ़ता है कि ज्ञानेन्द्रियां फे भ्रतिरिक्त ज्ञान-साधन का 
श्रौर भी काई कारण है। धाण प्रादि इन्द्रियां का गन्धादि 
अपने-अपने विपयों के साथ सम्बन्ध रहते भो एक समयाव- 
घ्छेद करके उन-उन विपयों का ज्ञान आत्मा को नहीं होता; 
क्‍योंकि इन्द्रियों का सम्बन्धी एक दूसरा सहकारी फारण है, 
जिसका संयोग देने से ज्ञान होता है श्रैर जिसका संयोग न 
होने से ज्ञान नहीं होता । इस सहकारी कारण ही को मन 
फहते हैं। मन के संयोग की अपेक्षा न करके केक्‍्ल इन्द्रिय 
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पर विपय के संयोग ही को ज्ञान का कारण माने' तो एक 
साथ प्रनेक ज्ञान होने चाहिए; परन्तु यह श्रनुभव के विरुद्ध 
है; क्योंकि एक हो साथ चाहे नेत्र से देखते, कान से सुनते और 
त्वचा से स्पशे करते रहें; परन्तु इन तीनों क्रियाओं के करते 
समय जिस इन्द्रिय के साध मन का संये।ग द्वोगा उसी इन्द्रिय- 
लन्‍्य ज्ञान का अनुभव आत्मा को होगा । जिस समय नेत्र 
द्वारा अपने किसी प्रिय जन की प्रतिक्ृति को अवलोकन करने 
में कोई तल्लीन हा! जाता है उस समय सिर फे ऊपर यदि 
कर्णभेदक छुन्दुभी भी पजा करें ते सुनाई नहीं पड़ती | 
इसका यही कारण है कि सन नेत्रेन्द्रिय-युक्त हो जाने से 
कर्णनिद्रय को कार्यो" का उसे कोई समाचार नहीं मिन्ता और 
इसी लिए शझात्मा का कर्ण से सन्निकृष्ट विषयों का ज्ञान भी 

नहीं होता । प्रात्मा श्र इन्द्रियों के मध्य सन तार का सा 

काय्ये करता है। आत्मा उसे जिस इन्द्रिय से संयुक्त कर 

देता है उसी के कृव विपयां का साज्ात्कार उसका होता 

है और जिलसे वह उसे संथुक्त नहीं करता, वह चाहे विपयों - 

से कितना द्वी सन्निकर्प करे, तथापि आत्मा को तज्नित ज्ञान 

नहीं होता । सन के होने का एक झौर प्रमाण यह है कि 

स्थृति श्रादि विषय, जिनका किसी इन्द्रिय से संयोग नहीं, वे 

केबल मन के द्वारा जाने जाते हैं। यदि मन न होता तो 

पूर्वकृत कार्यों का स्मरण किस प्रक्वार होता ? सम झ्न्तरि- 

है; आत्मा उसके द्वारा विषयों का मनन -करता है। 
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यह कार्य अन्येन्द्रियों द्वारा सहीं हो सकता। सुख, दुःख, 
स्मण्णादि का ज्ञान केवल्ल मन से होता है; अतएवं उसे एक 
पृथक इन्द्रिय मानना हो पड़ता है। जब मन का इन्द्रिय 
होना सिद्ध हो गया तथ उसे सचेतन श्रौर सज्ञान कदापि नहीं 
कह सकते; क्योंकि इन्द्रियों का चालक कोई श्रन्य ही होना 
चाहिए; इन्द्रियाँ सवयसेष, विना किसी प्रेरक के, किसी कार्य में 
प्रवृत्त नहीं हो सकती । यदि सन में ज्ञानात्मकता होती ते अनेक 
विपयों का ज्ञान उसे एक बार हो हो जाता। परन्तु यह अनु- 
भव के सर्वधेव विरुद्ध है। तस्मात्‌ शरीर, इन्द्रिय और मन के 
अतिरिक्त समस्त विपयों के लाता आत्मा का अखतित्व सिद्ध है 
आत्मा का होना तो सिद्ध हुआ, परन्तु उसके न देख 
पड़ने से उसके श्रस्तित्व में यदि शा की जाय ते णएताह्शी 
शुष्क शट्ठटा का समाधान सहज ही में हो सकता है। 
गैतस मुनि अपने न्याय-सुत्रों में लिखते हैँ-- 
इच्दाद पश्रयत्नसुखदुःखादिज्ञानान्थाकने छिक्नम्‌ । 
श्रध्याय १, सूत्र ३० 
अर्थात्‌ इच्छा, द्वेप, प्रयत्न, सुख, दुःखादि का ज्ञान आत्मा ' 
का लिड्ठ अर्थात्‌ चिह्न हं। अमिलपित वस्तु का देखने से श्रानन्‍्द 
होंता है, जिससे जान पड़ता है कि ध्रानन्द का भ्रतुभव करने- 
वाला शरीर में कोई अवश्य है। इसी भांति द्वेष, प्रयत्नादि 
फे विपय में भी जानना चाहिए परन्तु यदि यह कोई अच्छा 
समाधान न समभा जाय ते हमारा यह प्रश्न है कि इस विस्तृत 
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विश्व में समस्त वस्तुओं का ज्ञान क्या नेत्रेन्द्रिय से द्वाना सम्भव 
है ? ऐसे घोड़े ही पदाथ हैं जिन्हें द्वम नेत्न से देख सकते 
हैं। अनुमान से जिनका ज्ञान द्वावा हे, ऐसे ही अधिक ई । 
यह देखने में आता है कि जितने अदभुत अदभुत चिन्नान हैं 
उनके कारण सरदेव गुप्त रहते हैं; नेत्र से नहीं देखे जा सकते 
हैं। परन्तु ऐसा द्वोने से कया फोई उनके अस्तित्व में शट्भा 
करता है ९ पृथ्वी की श्राकषंथशक्ति का क्वलीजिए । वाह्ुका 
की छोटी सी छोटी कया से लेकर सूर्यमण्छल् तक सारे पदा्भ 
इस आकर्ष ण-नियम से नियमित हैं। इसी के कारण ग्रह, 
नक्षत्र और राशियाँ अ्रपनी-अपनी कक्षाओं में भ्रमण करती हैं; 
इसी के कारण प्रहय पड़ता है; और इसी के कारण ऋतुश्रों 
में भी. परिवर्तन होता हैं। किंवहुना अ्रल्प से अल्प भी पदार्थ 
इस शक्ति के नियम से बहिभूत नहीं हैं। परन्तु हम पूछते 
हैं कि इस अदभुत श्रीर जगद्व्यापिनी शक्ति को कया किसी 
ने देखा है? किसी ने नहीं । 

फिर जब इसका अस्तित्व स्वीकार है ते हमारे आत्मा ने 
क्या अपराध किया है न्यूटन% महाराज को ऊपर ते इतना 
विश्वास कि उनका वचन वजलेप समझ लिया गया 
ओर हमारे ऋषियों के ऊपर इतना अविश्वास कि लाना प्रकार 
से आत्मा की सिद्धि करके ससभाने पर भरी शह्ठा 





# पृथ्वी की आकर्षण-शक्ति को आवश्येसद्ट, भास्करादाय्य आदि 
हमारे प्राचीन ज्ञोतिपी पहले ही से जानते थे । ४ 
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दूसरा उदाहरण विद्युत का लीजिए । जितने जागतिक पदार्थ 
हैँ सचमें बह न्यूनाधिक भाव से व्याप्त रहती है और घर्षण तथा 
प्रन्य रासायनिक्ष प्रयोग द्वारा प्रचुद्ध की जाने पर वह अपना 
भीपण प्रभाव प्रकट करती है। जिस समय तारयन्त्र पर, नियमित 
रीति के अनुसार, आघात किया जाता है, तत्तयात्‌ विद्यत्‌ की 
अहृश्य धारा शतशः मील तक फैले हुए तार से द्वोती हुई इच्छित 
स्थान तक पहुचा जाती है प्रौर वहां पहुँचकर, यन्त्र में सूहयों, को 
दाहिनी बाई' श्रोर वेग से द्विलाती है; चुम्बक में प्रवेश करके 
कर्ण मेदक शब्द करती ऐ; घण्टी वजाती है प्लौर तासा प्रकार के 
वाक्य पेन्सिल अथवा स्याही से कागज्ञ के ऊपर लिख तक देती 
है। इतनी आश्चर्यकारक घटनायें ते भ्रवश्य देख पढ़ती हैं; 
परन्तु घटनाओं का कारण विदुद्दवी फिर भी दृष्टिगोचर नहीं 
हाती ते। क्‍या इससे विद्युत्‌ के भ्रस्तित्व में शट्ठा की जा सकती 
है ? कदापि नहीं । तड़िथन्त्र की वार्ता ते सूक्ष्म भी है; अ्रव 
तो रेल भी तड़ित द्वारा चलाई जाने लगी है, ओर घर-घर में 
नेत्रप्रतिधातकारी दीपक भी तड़ित्‌ ही के जलने लगे है । इन सब 
उदाहरयों से व्यक्त है कि अनेक पदार्थों का श्रादि-कारण अदृश्य 
रहता दे । उसका अस्तित्व उसके अ्रदूभुत-अद्भुत कार्यों ही से 
श्रुमान किया जाता है। थद्दी दशा आत्मा की भी है| अति 
सूक्ष्म द्वोने के कारण वह यद्रपि दृष्टि से नहीं देखा जा सकता 
तथापि इन्द्रियां के ज्यापारादि और सुख-दुःखादि के अनुभव से 
उसका अ्रस्तित्व भली भांति प्रमाणित दोता है 


रे 


] 
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इस प्रस्ताव के आदि में झ्रात्मा का जे लक्षण लिखा गेया 
है उसके अनुसार झात्मा निलय है, अर्थात्‌ जनन के प्राक भी 
वह था और मरण के असनन्‍्तर थी वह रहेगा। इससे यह 
ध्वनिताथ मिकल्नता है कि आत्मा श्रविनाशी है। अतएव 
आत्मा का शअस्तित प्रतिपादद करके अब उसके निद्यत्र के 
बिपय में भी कुछ कहता श्रावश्यक है | 

संसार में जे। कुछ परस्पर-विराधी है उसकी उत्पत्ति सदेव 
अपने विरोधी से होती है। यह सर्वव्यापक सिद्धान्त हैं। 
विरोधी वस्तुओं अथवा गुशों से हमारा अभिप्राय पाप-पुण्य, 
मलिन-उज्ज्वल, उद्च-नीच, फट-मिष्टादिवत्‌ जितने युग्म हैं, 
उनसे है। उदाहरणाथे जब दस कहते हैँ कि अमुक पदाथे 
झधिक हो गया तब यह सूचित होता है कि वह पहिले न्यून 
था और पश्चात्‌ न्‍्यून से अधिक हुआ । अश्रधिक और न्यून 
परस्पर-विरोधी हैं। अतः जैसे न्यून में कुछ मिल्ला देने से वह 
अधिक दो जाता है वैसे द्वी अधिक से कुछ खींच लेने से वह 
न्यून दे। जाता है; इसी तरह श्शक्त बलवान से आर बलवान 
अशक्त से, उच्च नीच से औ्रैर न्तीच उच्च से तथा वेगगामी मन्द- 
गामी से, और मन्दगासी वेगगार्मी से उतन्न होता है। जितने 
परस्पर-विरोधी युग्स हद उनके अज्जद्टय के मध्य दे प्रकार की 
उत्पादक शक्तियाँ छ्थित रहती हैं जो पहले से दूसरे और दूसरे से 
पुनः पहले में पाई जाती हैं । दी और हख के मध्य वृद्धि और 
हास स्थित हैं। इसी लिए हम कहते हैं कि एक वृद्धि फो 
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और दूसरा हास क्रो प्राप्त हेता है। इन उदाहरणों से प्रमा- 
णित है कि विरोधी अपने ही विरोधी से उत्पन्न होता है और 
दे। विरोधियों फे सध्य परस्पर उत्पादकता का सदेव सम्बन्ध 
रहता है। इस सिद्धान्तानुसार जैसे सुपुष्ति का विरेधी 
जागरण है वैसे ही जीवन का विरोधी मरण है। सुपुष्ति और 
जागरण इन दोनों में दो प्रकार की उत्पादक शक्तियाँ हैं, अर्थात्‌ 
सुपृष्ति से जागरण की और जागरण से सुपुष्ति की उत्पत्ति 
होती है; यद् नहीं कि कोई मनुष्य सुपुप्ति अवश्था को प्राप्त 
होकर जाग्रत व हो, श्र जाम्रत होकर फिए कप्री निद्रित न 
है।। इसी प्रणालों द्वारा जीवन श्रैर मरण में स्पष्ट विशेध 
होने के कारण यह कहने में कोई आपत्ति नहीं कि सरण से 
जीवन प्रौर जीवन से पुनर॒पि सरण की उत्पत्ति होती है; 
प्र्थात्‌ जे कुछ जीवित है सच सृत्त से उत्पन्न हुआ है श्रौर जो 
झुछ मृत हो चुका सब जीवित ही से मृत्यु को पहुँचा है । 
पआ्रात्मा की स्थिति द्वी जीवन श्रोौर आत्मा का शरीरलाग 
ही सत्यु है। अतः पूर्व उदाहरण के अनुसार उसका नित्यत्व 
सिद्ध है। यह नहों हे! सकता कि और सारे विरोधी युग्मों 
की ते। परश्तर एक दूसरे से उत्पत्ति हे; परन्तु मत श्रौर 
जीवित की मन हो। नैसर्गिक नियम एक से व्यापक होते 
हैं; उत्तमें भ्रपवादकता सस्मव नहीं। जीवन और मरण, 
जिनसे आत्मा ही का प्राहुर्भव और ज्लोप समका. जाता है, 
परस्पर एक दूसरे से उत्पन्न हे।ते हैं। जब्र यह सिद्ध हे।.गया 
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तब आत्मा की ह्वविनाशकता पथक सिद्ध करने की कोई 
आवश्यकता नहीं देख पड़ती | यदि आत्मा को श्वासेच्छास- 
चत्‌ वरल कर विनाशवान्‌ पदार्थ मानते हैं ओर यह शह्डूग 
करते हैं कि एक बार मृत्यु को प्राप्त होने से उसका अत्यन्ता- 
भाव हो जाता है ते यह भी साथ ही सानता पढ़ता है कि जो 
कुछ इस जगत्‌ में है किसी समय सभी झत्यु को प्राप्त हो 
जायगा ; जीवित का नास भी शेप न रहेगा, क्योंकि, यदि 
मृत-देहस्थ झात्मा का पुनरजजन्म न सातकर प्रति वार श्रति आत्मा 
की किसी अन्य पदार्थ से उत्पत्ति मानते हैं, तो वे सब अन्य 
पदाथ अवश्यसेव काल्ान्तर सें नष्ट हाकर इस विस्तृत विश्व का 
शून्यमय कर देंगे। किम्वहुना, स्व्य॑ यह विश्व ही यदि 
आत्मा सें परिणत द्वोकर एक दिन विनट्ट हो जाय ते छुछ 
आशख्यये नहीं। परन्तु यह नितान्त निर्मेलक कल्पना है। 
इंश्वरीय नियमों में न्रुटि नहीं होती । अतः आत्मा को निल्य 
अर्थात्‌ अविनाशी मानना ही चाहिए। 

प्रीस देश में साक्रेटिल नाम का एक सहान्‌ तत्ववेता 
हो गया है। आत्मा के नित्यत्व-विषय में जे प्रमाण हसने 
ऊपर दिया वह उसी के सिद्धान्तों के अनुसार है। हमारे 
देशवासी दशेनशास्त्र के आचार्यों ने भी आत्मा का नियत 
अनेक प्रकार से सिद्ध किया है। उनके कहने का संक्षिप्त 
सारांश यह है कि उत्पन्न हुए वालक को इस जन्म के अज्ञात 
हए, भय और शोक के कारणों से हष, भय और शोक होते 
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देखा जाता है। ये विक्लार स्त्ररण की परस्परा से होते हैं; 
अन्यथा नहीं। स्मरण की परम्परा प्रधमाम्यास के बिना नहीं 
है। सकती ; प्लौर प्रथमाभ्यास पूर्व जन्म के बिता नहों हो। 
सकता ; जिससे यह सिद्ध है कि शरीर के विनाश होने पर 
भी आत्मा रहता है और पुनर्वार जन्म लेता है। यदि ऐसा 
न मानेंगे ते भ्रत्ययप बालकों को द्ोनेचाले हर्षादि विकारों का 
और क्या कारण कहा जायगा १ जैते पच्चभूतात्मक पद्मादि 
पुष्पों का प्रफुल्लित शौर मुकुलित होना आदि विकार उष्ण, 
शीत श्रौर वर्षा काछादि कारणों से द्वेते हैं, वैसे ही बालक में 
व्याप्त आत्मा को हर्प-शोकादि विकारों का कारण प्रधम 

जन्म में अभ्यास के स्मरण की परम्परा ही है; दूसरा निमित्त 
नहीं हो सकता । इसी प्रकार सयोजात वाह्नक श्रथवा बछड़े 
को उत्पन्न द्वोते ही दूध पीने के लिए व्यप्न देखकर प्रधम जन्मा- 
भ्यस्त भाजन में प्रवृत्ति प्रकट होती है, क्योंकि यह सदैव अलु- 
भव किया जाता है कि आहार के भ्रभ्यास से उत्पन्न स्ट्ृत्ति के 
योग से बुभुद्तिव प्राणियों को भेजन क्री इच्छा होती है 
आऔर पूर्व शरीर के बिना यह इच्छा तत्काल उत्पन्न हुए जीव 
को नहों हो सकती । इससे अनुमान होता है कि यद्द जीव 
पहिले किसी शरीर में स्थित ज़रूर था और उप्त शरीर में इसमे 
सेजन का अभ्यास किया था। अब यह प्रथस शरीर को 
परित्याग करके दूसरे शरीर में झाया है श्रैर बुभुच्षा से क्लेशित 
होकर पूर्वाभ्यत्त आहार के स्म्ण से दुग्बनपान की इच्छा 
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करता है। अतः यद्द प्रमाण-सिद्ध है कि देद्द के ध्वंस हो। 
जाने से आत्मा का ध्वंस नहीं देता । आत्मा के निद्यत्व का 
एक कौर भी प्रमाण यह है कि वेदान्त, सांख्यादि-शात्रोक्त 
आत्मवचनानुसार बीतराग पुरुष का जन्म नहीं होता । केबल 
सराग ही अर्थात्‌ ऐसे जीव, जिन्हें सांसारिक विषयों ने वद्ध 
कर रकक्‍्खा है, पुनजन्म प्रद्दण करते हैं। ५र्व जन्म में अनु 
भव किये गये विपयों की चिल्ता ही राग का मूल कारण है; 
और विषयेां की चिन्तना, पृथै जन्म में, बिना शरीर के हो 
नहीं सकती । अत्तएव यह स्पष्ट है कि शआात्मा प्रथम शरीर 
में भागे हुए विपया का स्मरण करता हुआ उनमें ग्रासक्त होता 
है। इसी भाँति प्रथम शरीर का उसके पहले शरीर के साध 
सम्बन्ध जान लेना चाहिए | जीव का शरीर के साथ अनादि 
सम्दन्ध होने ओर राग की परम्परा भी अनादि होने से भी 
आत्मा का नित्यत्व सिद्ध है। पूर्वोक्त प्राशय हमने गौतम के 
स्यायसूत्रों के भाष्य से उद्धृत किया है। सूत्र थे हैं-- 

प्थाभ्यस्तस्मृ्यनुचन्धात्‌ जातस्य हपेयशीकसम्पतिपत्तेः पद्मादियु 
प्रवोाधसस्मीलनदिकारवत्तद्विकारः । 

नाप्णशीतवर्पाकालनिमित्तत्वात्‌ पश्चात्मकविकाराणाम, प्रेत्याहाराभ्या- 
सकृतात्‌ स्तन्याभिलापात्‌ | 

वीतरागजन्मादर्शनात्‌ । 

अध्याय दे, सूत्र १६, २०, २१, २२, २९ । 

आत्मा के लक्षण सें यह कह्दा गया है कि वह व्यापक 

है। अतएव उसके व्यापकस की भी संक्षिप्त समालोचना 
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करके इस प्रबन्ध फा हम समाप्त करते हैं। संसार में जितमे 
पदार्थ हैं, सूच्मतया विचार करने पर उन्त सबका तत्व एक ही 
जान पड़ता है। जितने घट देखने में आते हैं, चाहे छोटे हों 
चाहे बड़े, सबका मूल तत्व मृत्तिका है। इसी प्रकार सुबर्ण 
के जितने आभूषण हैं, चाहे वे आकार में कैसे ही हों और 
चाहे वे कितने ही त्तामों से अमिहित किये जाते हों, मूल्न तत्त्व 
उनका सुवर्ण है। इससे स्पष्ट है कि सिन्न भिन्न भ्राकार कर 
संज्ञा को प्राप्त द्वोने से पदार्थों के आदि तत्व में मिन्नत्व नहीं 
आता । सुवर्या वरतु हम नेत्न से देखते हैँ श्रार उसके आकार 
को जब चाहें बिगाड़ सकते हैं। लस्धे को चौड़ा प्रौर चौड़े 
को स्वरा बनाने में कोई कठिनता नहीं पड़ती | यहाँ तक कि 
उसे गलाकर जलवत्‌ तरल और भाफ सी कर डालते हैं। 
तिस पर भी उसका अत्यन्ताभाव नहीं होता। इससे यह 
विदिव होता है कि सुवर्ण का मृल्ञ तत्व गुप्त है। वह एक ऐसा 
तत्व है कि किसी प्रकार उसका नाश नहों द्वौता । सुवरण को 
तुम चाहे जिस र्ु-रूप का कर डालो, उसका अभाव नहीं 
होने पाता। यह आदि तत्व आत्मा ही है। जैसे प्राणियों 
में आत्मा के स्थित रहने द्वी से शरीर की बृद्धि, हास और 
शऔर अनेक प्रकार के परिवर्तन होते हैं वैसे ही मातिक पदार्थों 
के विपय सें भी समभना चाहिए। यदि उनमें आत्मतत्त न 
रद्दता ते उनकी स्थिति किसी प्रकार सम्भव न थी। जिस 
तत्त्व के कारण सुबर्ण सदृश जड़ात्मक पदार्थों के भी रूप-रड्जडादि 


हे आध्यात्मिकी 


का ज्ञान लोगों का होता है, बह अवश्वमेव ज्ञानवान द्वागा, 
क्योंकि जे! खय॑ ज्ञान नहीं रखता बह श्रारों क॑ ज्ञान का 
कारण कैसे दा सकेगा ९ 

ज्ञानात्मकता हो आत्माका लक्षण है; जिसे, विचारपूर्वक 
देखने से, वाल्ुका की कया से लेकर प्रकाण्ड सूर्यमण्डल् तक 
सभो पदार्थों में पाते हैं। अतएवं आत्मा को व्यापक कहना 
प्रमाण-सड़त अड्रीकार करना चाहिए | 

सुवर्णादि पदार्थों में भो जब उन्तक्ा सत्व-हप हाकर श्ात्मा 
व्याप्त दै तव सनुष्य में उसके व्यापकत्व का विश्वास न करना 
महीयसी मूर्खता है । प्राणिमात्र में व्याप्त भ्रात्मा के भ्रस्तित्व 
का निरूपण ऊपर हे चुका द्वे; तथापि यहाँ भी प्रसंगानुसार 
इम पुनर्वार इतना अवश्य कहना चाहते हैं कि प्रतिशरीर में 
देह, देहावयव और इन्द्रियादि से भिन्न, चेतनखरूप, विज्ञान- 
सय, शआ्रात्मा का निवास दै; श्रौर वह अपने अस्तित्व को दम? 
इस शब्द से सूचित करता है। “हसारी देह”, “हमारा हाथ”, 
“हमारा पैर?, “हमारा मुख” शऔर “हमारामन” इत्यादि 
वाक्‍्यों से प्रमाणित होता है कि देह, हाथ, पैर, मुख, और 
मन का अपना कहनेवाल्ा उनसे भिन्न और कोई है; क्योंकि 
यह वात व्यवद्ार-सिद्ध है कि जिसके ऊपर जिसका खत्व 
रददता है वह सदेव उससे प्रथक_ होता है; यह नहीं कि यदि 
हम कहें कि “हमारी लेखनी” ते! ल्ेखनी से हमारा ही ज्ञान 
हो; नहीं; लेखनी से मिन्न उसके स्वामी 'हसः? पृथक_ही 


आत्मा श्प्‌ 


हैं। फिर, जब्र मनुष्य शयन करता है तब आत्मा और इन्द्रियों 
का कोई सम्बन्ध नहीं रहता। सुपुप्ति अवस्था में शरीर 
व्यापार-शून्य हो जाता है और अहम्भाव का ज्ञान भी जाता 

रहता है। तथापि “में” या “हम”, जिसे संस्कृत में अहस” 
कद्े हैं, फिर भी जागृत रहता है--और मलुष्यों के जाने 
« पर उस हम” का शरीर फे साथ संयोग होते द्वी तुरन्त यह 
स्मरण हो आता हैं कि “पध्राज हम सुख से सोथे” | यदि 
यह “हम” शरीरादि से. पृथक व्यापक और ज्ञानमय न होता 
ते एतादृश स्मरण भी कभी न द्वोता; क्योंकि यह सम्भव 
नहीं कि कार्य का कर्चा एक है| और क्रिया-जन्य स्मरण दूसरे 
को हो । निद्धितावस्था में भी वह “हम” पूर्ववत्‌ प्रबुद्ध रहता 
हैं। यह “हम” ही श्रात्मा है। ज्योतिःस्वरूप दोने फे 
कारण यह आत्मा सेते, जागते, सदैव अशेप कार्य-कल्षाप का 
साक्षो समझा जाता है। प्रति शरीर में व्याप्त आत्मा उस 
भ्रट्धितीय कौर सर्वज्ञ परमात्मा ही का अंश है । अविद्ा से 
बद्ध होने के कारण आत्मा को करस्मंजन्य फल भोग करना 
पढ़ता है; परन्तु परमात्मा फो नहीं। यही उसमें और 
परमात्मा में श्रन्तर है। स्वभावत: श्रात्मा, परमात्मा ही के 
समान निर्विकार, चैतन्य श्रौर ज्ञानमय है। शह्डराचायेजी 
भो यही कहते हैं-- 

प्रकृतिविक्ृतिभिन्नः शुद्धशाधस्वभाव: 
सदुसदितिविशेष' सासयत्नि्थिशेषः । 


श्द्द आध्यात्मिकी 


' बिलसति परमात्मा जायुदादिष्ववस्था- 
खहमहमसितिसाज्ञात. साजषिसुपेण चुद्टेंः ॥ 
विवेकचूड़ामणि 
अर्थात्‌ प्रकृति के विक्वार से मिन्न, शुद्ध-बेध-स्वभाव, निर्वि- 
शेष, परसात्मा खत्‌ और असत्‌ के भेद को बताता हुआ तर्थव 
जागृदादि अबस्या में झहं? “अहं? इस प्रकार बुद्धि का साज्ञात्‌ 
साक्षिरूप होता हुआ घट-घट में विद्यमान है |* 
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# सकूुलित 


आत्मा के अमरत्व का वेज्ञानिक प्रमाण 


जितने उपनिपद्‌ हैं, जितने वेदान्त या दशनशाज्ल के प्रन्थ 
हैँ, सभी इस बात को पुकार-पुकारकर कह रहे हैं कि आत्मा 
अमर है, वह कभी नहीं मरता। उसका कभी नाश नहीं 
होता । उसे आग नहीं जज्ञा सकती; उसे पानी नहीं डुवो 
सकता; उसे शत्र नहों छिन्न कर सकता | जिसे ज्ञोग मरना 
कहते हैं उस मरने के पहले भी वह था; उसके धाद भी वह 
बना रहेगा । वह अविनाशी है; वह अमर है। आत्मा? - 
शब्द, संस्कृत में पृल्निड्ठभाची है। पर हिन्दों में लोगों ने उसे 
द्ीत्व भी दे रक्खा है। पण्डितों का मत ते यह है कि आत्मा 
नखज्रो हे, न पुरुष और न छीव । वह इन उपाधियों से अल्षग 
है | उसमें इस तरह का कोई चिह्न नहों जिससे उसका लिड्ड- 
विशेष सूचित हैा। अत्तएव उसे चाहे कोई जिस लिक्ल से 
निर्देश करे उसके आत्मत्व में--उसके आत्मापन में--कोई 
अन्तर नहीं आता । 

आत्मा की श्रविनाशिता में अनेक पाश्चवाद्य पण्डितों का भी 
विश्वास है । वे भी उसे अविनाशी समभते हैं। थे भी उसे 
अमर मानते हैं। वे भी कद्दते हैं कि शरीर छूट जाने पर भी 
श्रात्मा का अस्तित्व बना रहता है। उसका लोप नहीं होता। 


हा 


श्र आध्यात्मिक 


अरब एक पण्डित ने इस घात का वैज्ञानिक प्रमाण दिया है 
इस प्रमाण ने पढ़े-लिखे आदमियों को आश्रय में डाल दिया 
है; इस वात के न साननेवालों के कान खड़े कर दिये हैँ; उनके 
विचार-जल्लनिधि में कल्पनाकल्लोलों की उत्तुड् माला उत्पन्न कर 
दी है। नात्तिक भी आस्तिक हैं; विद्वान भी ्रपनी 
भूलें स्वीकार कर रहे हैं; पड़े-बड़े ज्ञानी श्रौर विज्ञानी भी अपने 
पुराने ल्लान का नया कर रहे हैं । क्‍योंकि विज्ञान जिप्त बात 
की जैसा साबित कर देवा है उसमें सनन्‍्देह की जगह नहीं 
हइती । उसकी फल-सिद्धि प्रयक्ष प्रमाणों के आधार पर होती 
है। श्रन्ुसान उसमें प्रवेश नहीं कर सकता ।  भ्रनुमान को 
बह अपने पास आने ही नहीं देता । चार और चार मिलकर 
आठ होना ही चाहिए; आग का व्पश होने से ठुण को जल्नना 
ही चाहिए; जो पदार्थ पानी से भ्रधिक वज़नी है वह उसमें 
छूबना ही चाहिए। अन्त्र-विद्या भी विज्ञान ही की मभित्ति 
पर अवलम्बित है। इससे जो यम्त्र जिध काम के लिए हैं 
उससे वह काम होना द्वी चाहिए। हाँ, यदि वह किसी 
आकस्मिक घटना से बिगड़ जाय ते बात ही दूसरी है। अमे- 
रिका के मासाचसेट सूबे के च्यवीचासी नामक स्थान फे पास 
एक विज्ञानशाला है। उसमें अध्यात्म-विद्या-सम्बन्धो काम 
होते हैं। श्रध्यापक यस्मर गेट्स उसके प्रधान अधिकारी हैं । 
उन्होंने एक दिन श्रात्मा-सस्वन्धी अपने एक आविष्कार से 
बड़े-बड़े विद्वानों फो चकित कर दिया। 
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एक अपगरेजी-समाचारपत्र लिखता है कि अध्यापक गेट्स 
नेजेः दृश्य दिखलाया वह सचमुच अजीव था । पर वह था 
सच । उसके सच होने की परीक्षा जिन ल्ञोगों ने की सबने 
उसे सद्दी पाया। इस दृश्य का--इस तमाशे को--चाहे 
कोई माया कहे, चादे छल्त कहे, चाहे भ्रान्ति कहे, चाहे स्वप्न 
कहे, चाहे जे! कुछ कहे,--पर यह निर्भ्रान्‍्त है कि कोई ऐसी 
चीज़ ज़रूर देंख पड़ी जे। काल्पनिक न थी; जिसके अस्तित्व का 
प्रमाण ऐसे लोग हैं जिन्होंने उसे देखा दै और जिनकी प्रामाणि- 
कता में जरा भी सन्देह नहीं। वह किसी ऐसी-बैसी युक्ति 
से नहीं देख पड़ी । गणितशासत्र की सहायता से--गणितशाल्र 
के योग से--बह दुग्गोचर हुई। आर, गणित-विद्या के सच 
होने में तित्र भर भी शट्ठा] नहीं। गणितशाझ्य के सिद्धान्तों 
को मूठ वालने की आदत नहीं। उनकी सत्यप्रियता 
विश्वविस्यात हे । 

अध्यापक गेट्स एक प्रकार को इलकी किरणों से जाँच 
कर रहे हैं। यह जांच आत्मा से सम्बन्ध रखती है । इसे 
न्रे बहुत दिनों से कर रहे हैं। इन किरणो का रंग कुछ काला- 
पन लिये हुए लाल है। ये कुछ-कुछ वनफृशई रड्ढ की कद्दी 
जा सकती हैं। पर इस रह्ढ से इनका रहड्ः कुछ गहरा है। 
'यकक्‍्स-रेज़ः ( ४-:७98 ) नाम की किरणें जिस दरजे की हैं ये 
किरणें भी उसी दरजे की हैं। पर शऔर-और बातों में इनमें 
और यक्‍्स-रेज नाम की किरणों में उतना ही अन्तर है जितना 


३० आध्यात्मिकी 


कि इनमें और ध्वनि में अन्तर है। इन किरणां में जो देदीप्य- 
मान शक्ति रहती है वह झँपधेरे में नहीं देख पड़ती | यदि किसी 
औँधेरे कमरे में वे उत्पन्न कर दी जायें तो उनके प्रकाश की 
आदमी आँख से नहीं देख सकता। पर अ्रध्यापक गेट्स ने 
इन किरणों का दृश्य कर दिया है। दोधार पर किसी चौज् 
का लेप लगाकर फिर उस पर इन किरणों को डालने से ये 
देख पड़ने लगती हैं। इसी दरकीव से गेट्स साहब ने इनका 
दरगोचर किया है। जिस चोज का लेप वे दोवार एर लगाते 
हैं उस पर जब किरणों पड़ती है तब उसका रहुचदल जाता 
इस चीज्ञ का नाम है रोडापसिन । प्रांख में देखते की जे शक्ति 
है वह इसी चीज़ की वदेलत है। प्रकाश का ग्रहण करने में 
और कोई चीज़ इसकी वरावरी नहीं कर सकती । तुरन्त के 
सारे हुए जानवरों की आँखें से अव्यापक गेट्स इस चीज्ञ को 
इकट्ठा करते हैं। जितने निर्जाव श्र इन्द्रियहीत पदाथे हैं 
सब इन नई किरणों के योग से बारदर्शी हे। जाते हैं। इड़ो, 
धातु, जकड़ो और पत्थर आदि थे भीतर जाकर ये चमकने 
लगती हैं। जिस नज्नी के भीतर से थे किस्णें निकलती हैं 
उसके और पूर्वोक्त लेप से लिपी हुईं दोवार के वीच जितनी 
निर्जाव घोज्ञें रख दी जाती हैं उन सबको ये पारदर्शी वना 
देती हैं। पर ऐसा करने में न ते दीवार का रह वदल्ववा है 
और न किसी तरह का छाया-चित्र ही दीदार पर पड़ता है । 
पर प्रदत्त जीवधारियों की पारदर्शी बनाने में ये किरणें अ्रसस्थ 
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हैं.। यदि इन्द्रिय-विशिष्ट और सजीव पदाथे मसाला लगी हुई 
दीवार और इन किरणों के बीच में भा जाया ते उनकी छाया 
दौवबार पर तुरन्त देख पड़ती है और जब्र तक उनमें सजीवता 
रहती है तथ तक वह छापा पूर्ववत्‌ चनी रहती है । 
एक जिन्दा चूद्दा ग्लास की एक नल्ली में डाल्न दिया गया। 
बद्द सत्ती, दीवार से कुछ दूर पर, किरणों की राह में रख दी 
गई । जब तक वह चूद्दा जिन्दा रहा उसकी छाया दीवार पर 
बराबर पड़ती रही । पर जब वह मर गया तब उसका बदन 
हसा पारदर्शी हो गया। इस वक्त, अध्यापक गेट्स का एक 
बहुत ही विज्ञक्षण बात देख पड़ी। जिस क्षण वह चूहा पार» 
दर्शी हुआ उसी क्षण, ठीक उसी के आकार की, एक छाया 
नल्ली के भीतर से निकली ओर मसाला लगी हुई दीवार की 
तरफ जाकर, छुछ दूर ऊपर, लेप हो गई। परीक्षा के वक्त, 
गेट्स साहब के सहायक दे ओऔर अध्यापक भी थे | वे रृढ़ता- 
पूर्वक कहते हैं कि उन्होंने इस छाया को दोवार पर, नीचे से 
ऊपर जाते हुए, अच्छी तरह देखा । यदि जाँच से इस वात 
का पता लग जाय कि इस छाया में जान है--वह सजीव है--- 
ते सृष्टि होने के वाद विज्ञान को सहायता से, पहले, पद्ल्त 
इस चात का प्रत्यक्ष प्रमाण मिले कि जिसे हम मैत कहते हैं 
उसके बाद भी क़िन्दगी कायम रहती है--अर्थात्‌ शरीर के 
अखित्व का नाश हो जाने पर भी आत्मा के अस्वित्व का 
नाश नहों देता । 
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अध्यापक गेट्स ने आत्मा के अविनाशी होने का जे सवूत 
दिया है वह विज्ञान से दिया है । विज्ञान के नियम के अनु- 
सार परीक्षा करके उन्होंने उसके अमरत्व की सिद्धि फी है । 
और विज्ञान कभी भ्ूूठ नहीं वोज्ञता; वह कभी धोखा नहीं 
देता। बह जो कुछ कद्दता है, सच कहता है। जिस वात 
के वह सिद्ध कर देता है उसमें फिर कोई सन्देह नहीं रह 
जाता । यदि चूहे के वदन से निकली हुई किसी चीज्ञ की 
छाया को तुम साफृू-साफ़ देख सकते हो ते। गाय, बैल, हाथी, 
घाड़ा--नहीं मनुष्य तक के शरीर से निकल्ली हुई चीज की 
छाया को भो तुम देख सकागे । शरीर में सजीबता का नाश 
होते ही, आदमी की बनाई हुई सारी रुकावर्टों का भेदकर, 
ऊपर की तरफ, अनन्त आकाक्ष सें लीन हा। जानेवाली यह 
चीज क्‍या है ? उसको आप किस नाम से पुकारेंगे ? पर 
कोई चाहे उसे जे समझे, पर प्राच्यदेशीय पण्डित उसे फौरन 
ही आत्मा? कहेंगे। 
क्रिश्चियन-धर्स के अनुयावियों सें जा लोग सन्देहवादी हैं 
वे कहते हैं--ऊपर आकाश को जानेवाले आदमी के आत्मा 
ओऔर नीचे पाताल को जानेबाले पशुओं--हैवानों--के भात्मा 
के! कौन जान सकता है १ पर क्रिब्रियनें की पुरानी धर्म- 
पुस्तक ( 0]0 '७छतगशाई ) के भविष्वद्वादो सहात्माओं की 
पपेक्षा इस बोसवीं शत्ताव्दी में, विशेषतर ज्ञानी लौर विशेषतर 
परोक्षदर्शी पुरुषों के होने की सम्भावना है। वे लोग विज्ञान फे 
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बल से सन्देहयुक्त बातों को सन्देहृहीन सिद्ध फरेंगे और अनन्त 
आकाश में लीन दो जानेवाली अज्ञात वस्तुओं का भी पता 
लगावेंगे । मरे हुए चूहे की देह को छोड़कर कोई चीज़ 
दीवार पर अपनी छाया डालती है, इसका पता अध्यापक 
गेट्र ने लगा लिया । वे अब यह सिद्ध करने की चेष्टा कर 
रहे हैं कि वह चीज़ इन्द्रिय-विशिष्ट है या नहीं--अ्रर्थात्‌ वह 
सक्षान दशा में मृतक शरीर से वाहर निकलती है या अज्ञान 
दशा में। इसके बाद जीवन और मृत्यु के बीच के विस्तृत मैदान 
की नाप-जाख द्वोगी । इस' प्रकार बहुत सम्भव है कि शीघ्र 
ही आत्मा के अमरत्व का खूब दृढ़ प्रमाण विज्ञान के द्वारा 
मिल्त जाय । पर यह भी सम्भव है कि इतने पर भी कोई- 
कोई सन्देहवादी इस बात को न खीकार करें कि आत्मा 
श्रमर है--वह कंभी नहीं मरता । थे सिफ़ इतना ही स्वीकार 
करेंगे कि मृत्यु के वाद मनुष्य का श्रात्मा रहता ते है, पर न 
मालूम कहाँ रहता है और किस तरह रहता है। परन्तु मरने 
फे वाद आत्मा-का-बना रद्दना ही उसके श्रस्तित्व का सबूत 
है। जब तक उस अस्तित्व का नाश होना काई साबित न 
कर दे, तब तक आत्मा के अमरत्व फो स्वीकार न करना युक्ति- 
सड्भत नहीं हे! सकता... 

कोई कोई विज्ञान-विशारद शायद यह प्रश्न करें कि क्‍या 
कारण है जो चूहा निर्जीव ही दशा में पारदर्शो हो जाता है, 
सजीब दशा में नहीं होता १. इसका उत्तर अध्यापक गेट्स ते 
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खुद ही दे रकख़ा है। उन्होंने एक झौर जाँच के द्वारा इस 
प्रश्न को भी इल कर दिया है । 

एक कमरे के भीवरी हिस्से सें अ्रध्यापक गेट्स ने शीशे की 
चादर सव तरफ लगा दी। फिर उन्होंने उत चादर का लगाव, 
एक दार द्वारा, ज़मीन थे कर दिया। उस तार में उन्होंने एक 
ऐसा गैल्बनेमीटर? ( विधुन्सापक-यन्त्र ) लगाया जे। आदमी 
के घदन से निकली हुई विजली की लहरों को साए सके। इस 
तरह उन्होंने इस बात को सप्रमाण साविद ऋछर दिया कि चदन 
के जिस पट्ट , जिस साड़ी, या जिस सज्ञातन्तु से काम लिया 
जाता हैं, उससे बिजली की धारा दाहर इइने कगती है। यदि 
कोई आदमी अपनी सुजा को ऊँचा उठाड़े और उसे ताने रहे 
तेल, सीचे लटकाये रखने की शपेक्ता, उससे बहुत अधिक 
दिजली बाहर निकले | सन से दाम लेते समय, श्रर्धात्‌ किसी 
बाद को सोचते समय, भी दिज्ल्ी का तेज़ प्रवाह वह निक- 
लता है। पास के वायुमण्डल पर उसका बड़ा असर पड़दा 
है। उसी की सहायता से लोग दूसरे के सन का हाल बहुघा 
जान छेते हैं। इस तरह और भी अनेक अदुभुद-अदभुत बातें 
वे कर सकते हैं। पट्टों मैर मज्ञावन्‍्तुओं से काम लेते समय 
सब जीवधारियों की देह से विजलो की लहरें निकलती हैं। 
परन्तु अध्यापक गेट्स की विकालो हुई प्रकाशविकिरक लहरें 
इतनी हलको और इतनी छीसी हैं कि दे अपने से अधिक 
प्रकाशसान और गहरी वैद्युतिक लद्टरों के भीदर नहीं प्रवेश कर 
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सकती । इसी से जब वे सजीव चूहे के पास पहुँचती हैं तब 
चूहे के वदन से निकलनेवाली लहरों पर वे टकराती हैं मर 
आघात के वेग से दूर फेंक दी जाती हैं। यही कारण है जो 
इन लहरों का योग होने पर भी जब तक चूहे में जान रहती 
है तब तक उसमें पारदर्शिता नहीं आती । 


[ जूत १४०४: 


”.. ३--परसात्सा की परिभाषा 
' बद्द कैनसी वस्तु है जो ( १) एक होकर भी प्रनेक दै; 
(२) कुछ न-दोकर भी कुछ है; ( ३ ) निराफार द्वोकर भी 
साकार है; ( ४ ) ज्ञानवान्‌ होकर भी ज्ञानहीन है; ( ५ ) दूर 
दोकर भी पास हे; ( ६ ) सूक्ष्म देकर भी मदह्दान हैँ; (७ ) 
महासागर में बुलबुले। के समान शअ्रनन्‍त जगत्‌ जिसमें लीन 
हो जाता है; (८५) जो चलन होकर भी अचल है; (<€) जा 
सूर्य, चन्द्रमा, तारागण और अ्रन्नित होकर भी उन सघकी 
प्रकाशक है; ( १० ) जे अन्धकारमय होकर भी प्रकाशवान्‌ 
है; ( ११ ) पत्न होकर भी युग है कर युग द्वाकर भी पल है 
( १२ ) अज्ञात होकर भी ज्ञात है; ( १३ ) सूक्षम द्वोकर भो 
सब कहीं विद्यमान है; ( १४ ) सर्वमय होकर भी कुछ नहीं 
है; ( १५) अहड्डार द्वाकर भी निरहड्डार है; ( १६ ) प्राप्त 
होकर भी अप्राप्य है; ( १७ ) जिसमें यह सारी सृष्टि लीन 
है! जाती है श्रैर यथासमय फिर विकास को प्राप्त होती है; 
( १८) श्र रूपहीन होकर भी जिसमें हज़ारों हाथ और 
छक्षारों आँखें हैं ९ 

इस वस्तु का नाम है ब्रह्म, परमहा, ईश्वर, परमेश्वर अथवा 
परमात्मा। श्रव पुर्वाक्त लक्षणों का स्पष्टीकरण सुनिए--- 
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(१ ) वह एक है| क्योंकि उसका भेद नहीं हो- सकता | 
जितने भेद हैं सब उसी की सत्ता पर श्रवत्नम्बित रहते हैं। 
इसी से वह अनेक-रूपी माल्म होता है। (२) वह कुछ: 
नहीं है, क्योंकि उत्तकी भावना नहीं हो सकती; इन्द्रिय और. 
मन उसकी कल्पना करने में सर्वथा असमथे हैं। वह कुछ 
इसलिए है, क्योंकि जितने पदाथे हैं सबकी सत्ता का कारण 
वहीं है। (३ ) उसका कोई रूप॑ नहीं, इसलिए बह निरा- 
कार है। पर निराकार होकर भी वद्द साकार है; क्योंकि वह 
खर्य ही भ्ाकारदीन बुद्धि या ज्ञान है। (४) जब मनुष्य 
की तरह कोई सज्ञान चीज़ उसका आश्रय लेती है तब वह 
ज्ञानवान्‌ मालूम होता है | पर जब मिट्टी या पत्थर के समान 
किसी अ्रज्ञान चीज़ का उससे सम्बन्ध दे! जाता है तब वह 
ज्ञानहीन जान पड़ता है। (५) वह दूर है, क्योंकि न ते। 
इन्द्रियों हो से वह जाना जा सकता है ओर थे मन ही से। 
बह झत्यन्त पास इसलिए है कि हमारी आत्मा का एकमात्र 
आधार वद्दी है। (६ ) वह सूक्ष्म है; क्योंकि आँखे' उसे 
नहीं देख सकतीं। वह महान है; क्‍योंकि संसार की सज्ञा- 
नता का एकमात्र कारण वही है। 

(७ ) परमात्मा महासागर के समान है। सूये, चन्द्र, 
वारागण शोर जगत्‌ उसके बुलबुले हैं । बुलबुल्ले महासागर 
से जुदा नहीं होते । जिस चीज़ का महासागर «है उसी के 
बुंलबुले भी होते हैं। तिस पर भी उसका नांम बुलबुला 
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रक्‍खा गया है। अर्थात्‌ सहासागर से धनकी भिन्नता दिख- 
लाई गई है। पर भिन्नता का कारण है नाम और आकार । 
बुलबुला एक ऐसी चीज़ है क्ति उसका ध्यान करते द्वी समुद्र 
का भी ध्यान मन में जा जाता हैं। वद्द ससुद्र से जुदा नहीं 
रह सकता; क्योंकि वह उसी का अंश है। इसो तरह यह 
संसार परमात्मा से भिन्न नहीं। पर यह्द जा भिन्नता जान 
पड़ती है उसका कारण केवल नास पआर आकार की भिन्नता 
है। जब घुलबुला नष्ट हा जाता है तव उसका शाकार भी 
नष्ट हो जाता है। इसी तरह पझनेक्ष रूप शोर अनेक आकार 
का यह जयत्‌ भी परमात्मा में लीन हाकर नष्ट हो जाता है । 
(८ ) वह सर्वेब्यापी है; इसलिए वह चलेगा कहाँ ? 
उस पर गति का आरोप करने से जान पड़ता है कि वह चलता 
है। यह आरोप ही इस भाससान गति का कारण है। (<) 
वह ख्य॑ं ज्योतिमेय है। सूर्य, चन्द्रमा भर तारागण इत्यादि 
में ले प्रकाश है वह उन्तका नहीं। ये व्योमवर्ती पिण्ड एक 
प्रकार के प्रतिविम्ब मात्र हैं। उनमें जो ज्योति है वह स्वयं 
ज्योविमेय परमात्मा की ज्योति की छाया है। ( १० ) उसका 
ज्ञान ठीक-ठीक नहीं हो सकता; उसकी बाते' ठोक-ठीक समभ सें 
नहीं ञ्रातीं । इससे वह झन्धकारमय जान पड़ता है। पर उससें 
ज्ञान की पराकाष्ठा है; इससे वह प्रकाशवान्‌ कहा जाता है । 
(११ ) काल, अर्थात्‌ समय, भन के प्रन्तर्गत है। पर, 
परमत्मा समय के अन्तर्गत नहीं; वह उसके बाहर है। समय 
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का आरोपमात्र उस पर किया गया है। . इसी से वह पल्न या 
थुग जान पड़ता है। अर्थात्‌ पत्ष या युग के आकार की ज्षोगों 
ने उस पर आरोपित कर दिया है। जो जीव समय के बहि- 
भूत दो जाता' है श्रैर समाधि की अवस्था में शुद्ध-बोघ-स्तभाव 
परमात्मा का परिचय प्राप्त कर लेता है उसे वह सब कहीं और 
सब समय में विद्यमान देख पड़ता है। जो समय के भीतर 
है उसके लिए समय की न्यूनता या श्रधिकता का ख़याल करना 
भी गृज्ञत है। क्‍योंकि जो समय सुख में थेड़ा जान पड़ता 
है वही दुःख में बढ़ जाता है। विपत्ति फे समय राजा हरि- 
श्चन्द्र को एक रात बारह वर्ष के बराबर बीती थी। ( १२) 
जे। चीजें मन के प्रन्तगंत हैं वही जानी जा सकती हैं। पर- 
सात्मा सन की सीमा के बाहर है। इससे संसार की भर चीझ़ें 
जिपम्त तरह जानी जाती हैं उत तरह वह नहीं जाना जा सकता। 
जितनी चोजे' देख पड़ती हैं उन्तके ज्ञान के उस तरफ भरी कुछ ज्ञेय 
ज़रूर होता है। पुस्तक का ज्ञान होने पर उसे किसने बनाया, 
कहाँ छपाया और उम्रमें क्या लिखा, इत्यादि बाते' फिर भी 
जानने को बाकी रह जाती हैं। उनके जान लेने पर भी कुछ 
न कुछ ज्ञेप अवश्य रह जाता है। इन्हीं कारणों से यद्यपि 
मामूली तार पर ईश्वर का ज्ञान नहीं होता, तथापि सूक्ष्म , 
विचार करने से उसका ज्ञान ज़रूर होता है; क्‍योंकि संसार 
में जे कुछ देख पड़ता है उस सबका आदि-कारण वही है। 
यथार्थ बात ते यह है कि वही हमारा आत्मा है। वही हमारा 
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प्राण है। अतएवं वह हसारे अत्यन्त निकट दे अर .जितनी 
चोजे' हमने जानी हैं उन सबसे प्रधिक वह्द जानने लायक है। 
हमारा आत्मा परमात्मा ही का झओश है। फिर, वतल्ाइए, 
अपने से अधिक पश्ादमी शोर किस चीज्ञ का जान सकेगा ९ 
श्रादमियों का विश्वास है कि यह संसार सत्य है; माया- 
मय नहीं । इसी से उनको परमात्मा का ज्ञान नहीं होता । 
इस कूठे विश्वास का लाश हो जाने पर उसकी प्राप्रि में देर 
तहीं लगती । परमात्मा की माया फे सट्ढोंच और विकास 
ही से संसार का लय ओर पुनर्जन्म होता है। -वेदान्त का 
सबसे बड़ा सिद्धान्त यही है। यह सिद्धान्त इतने महत्व का 
है कि इसके आधार पर जितने विरोधी मत हैँ सथका समा- 
धान हो जाता है। ( १३ ) परमात्मा का परिपूर्ण ज्ञान न 
मन ही से हो सकता है और न इन्द्रियों हो से। इसी से 
वह सूक्ष्म कहा जाता है। पर वस्तु सात्र के अस्तित्व का 
कारण भी वहो है । प्रतएव इस विरन विश्व में वह सब कहीं 
विद्यमान है। वह है कहाँ नहीं ? कया किसी चोज़ का 
धत्तित्व विना उसके भी सम्भव हैं? (१४) जितने घट 
मिट्टी के है यथाथ में सब मिट्टी हो है। इसी तरह संसार 
में जितमे आकार-प्रकार ओर शकल्न-सूरत के पदार्थ देख पड़ते 
हैँ सब ज्रह्ममय हैं। सब परमात्मा के रूप हैं। अतएवं बह 
सर्वेमय है। परन्तु परमात्मा खर्य आकार-होन है; वह 
श्राकार के बाहर है; उसकी कोई मूर्ति नहीं । अतएव चह 
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कुछ नहीं है। -भर्थात्‌ जिप्तका काई आकार ही नहीं उसका 
कुछ होना किसे तरह ध्यान में श्रा सकता है ९ 
(१४ ) वह अहड्भार है; क्योंकि उंसे अपने आप का 
ज्ञान है। यह घात हर घड़ो आदमियों के सुँह से 'मैं? शब्द 
के निकलने से सूचित द्वोती है। 'ें” का मतलब है 'अहम्‌! । 
वह परमात्मा की विद्यमानता का निश्रान्‍्त सूचक है। पर 
भ्रहड्भार दैकर भी वह निरहड्डार है; क्योंकि संसार में ऐसी 
काई चीज नहीं जिसका वह विपय हा। सके; जिसकी उसे 
प्रपेत्षा है; जिसके जानने की उसे जरूरत हो । (१६ ) 
अनन्त झं श उठाने पर योगियों को परमात्मा का ज्ञान होता है। 
पर जत्र उसका ज्ञान दे जाता है तब योगियों का यह माल्म 
होता है कि उनको कोई ऐसी चोज़ नहीं मिली जे। उनके पास 
पहले ही से न रही हो । उनकी उस समय जान पड़ता है कि 
परमात्मा पंहले ही से उनके हृदय में विद्यमान था; वही उनके 
अखित्व का कारण था। परल्तु श्रविद्या के कारण इतने 
दिनों तक वे यह समभे थ्रे कि उन्होंने उसे खे दिया है; वह 
उत्तके पास नहीं | ( १७ ) प्रत्लय होना, लौन हैे।ना या नाश 
की प्राप्त होना आदि वाक्‍्यों का तातय्ये पदार्थों के अत्यन्ता- 
भाव से नहीं। जत्र सृष्टि का क्षय हा जाता है तव उसको 
सिर्फ रूपान्तर हो जाता है; उसका सर्वथा नाश नहीं हो 
जाता। जिन चीजों की सृष्टि वती है उनका रूपमात्र बदल 
जाता है। प्र्लय के समय सृष्टि का व्यक्त, प्रकट, स्पष्ट, प्रयक्ष 
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रूप अव्यक्त पर्थात्‌ अग्रकट अवस्था को पहुँच जाता है। पर 
उसका विलकुल विध्व॑ंस नहीं हो जाता । सृष्टि फिर भी बनी 
रहती है; पर अन्य रूप में उसका बीज परमात्मा में लीन रहवा 
है और उसी से, यथासमय, फिर पहले की तरह जगत का 
विकास होता है । ( १८) माया की लपेट यदि छूट जाय ते 
परमात्मा रूपहीन जान पड़ने लगे । जय तक माया है तभी 
तक वद्द रूपवान्‌ है । व्यक्ति-विषयक माया की ज्पेट के साथ 
०ह आत्मा के रूप में और विश्वजनीन अर्थात्‌ संसारात्मक 
माया के योग से वह इंश्वर के रूप में भासित होता है। पिछली 
अवस्था में परमेश्वर ही सृष्टिलय जान पड़ता है। जब सृष्टि 
ही परमेश्वर हुई तथ उसमें श्रननन्‍्त द्वाथ, पैर और आंखों की 
कया कमी 
परमात्मा एक दै--अकेला हैं । अर्थात्‌ वह प्रद्वितीय 
है। वही देखता है शलौर वही देखा जाता है। उसके बिना 
देखना सम्भव ही नहीं। सोने की अँग्ूठी के! गल्लाकर उसकी 
शकल्ञ विगाड़ देने से सेना फिर भी बना रहता है। उसी तरह 
संसार के झ्लाकार को बिगाड़ देने से--उसका नाश दे। जाने 
से--उसका सार अंश, अ्र्घात्‌ परमात्मा, पूर्ववत्‌ शेप रह जाता 
है। न उसका आदि है, न उसका अन्त है। वह सचिदा- 
जन्‍्द है। संसार मायामय है; वह एक प्रकार का स्वप् है । 
उसे कभी सचा न समम्तिए। विद्वान इस बात को कभी नहीं 
भूलते। वे संसार का एक विलक्षण ऐन्द्रजालिक खेल सम- 
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भते हैं। जितने ाम और रूप हैं सबके वे परमात्मा ही में 
लीन सममभते हैं। क्योंकि परमात्मा ही उनका सत्व है; बही 
उनका सार है। इस तरह की धारणा सन में दृढ़ हो जाने से 
ईश्वर की अनन्तरूपता ध्यान में आ जाती है। ऐसे सहा- 
त्माओं की दृष्टि में सूय्थे, चन्द्रमा कलर तारागण आदि इस 
तरह लुप्त हे! जाते हैं जिस तरह महासागर में जत्ल-विन्दु । 
उनके लिए न जन्म है, न मृत्यु । वे दोनों उन्तकी दृष्टि में तुल्य 
हैं। क्‍योंकि जब वें स्वय॑ ही आत्मरूप द्वो गये तब जन्म और 
मृत्यु का भेद उन्हें क्‍्योंकर माल्ुम हे। सकता है? ऐसे' 
मद्दात्मा आत्मानन्द का अवुभव करते-करते उसी में लीन हो। 
जाते हैं। [ येगधासिष्ठ से ] 


[ अगस्त १४०६ 


४--+ह्ेश्वंर 
( नास्तिक्ास्ति क-संवाद ) 
व (१) 

श्रमेरिका के संयुक्त-राज्यों में इंगरसेज् नाम का एक कट्टर 
निरीश्वरवादों हो गया है। उसकी दलीलों का खण्डन वहीं के 
एक पादरी साहव ने किया है। वह प्रश्नोत्तर फे रूप में दे 
और पुस्तकाकार में प्रकाशित हुआ है। उसी पुस्तक के 
मुख्यांशों का आशय इस लेखमाला में व्यक्त किया जाता है । 

नास्तिक--आप कहते हैं कि यह सृष्टि ईश्वर की बनाई हुई 
है। इससे ते यह तातये निकला कि, किसी समय, अथांत्‌ 
सृष्टि-रचना के पहले, सिवा ईश्वर के कुछ था ही नहीं । 

आस्तिक--इससे इस प्रकार का तात्पये, अथे या सतलब 
इहरमिज्ञ नहीं निकला । अविनाशोी ईश्वर अपने कम्मे फो सी 
अविनाशी कर सकता है। इसलिए, उसका सर्जन, अर्धात्‌ 
सृष्टि-रचना करने का कर्म्स, भी उसके अस्तित्व के साथ ही 
अविनाशी हो सकता है। सृष्टि ईश्वर के शाश्वत कम्मे के 
साथ है; इसलिए वह भो शाश्वत है। जे! आप इस वात 
फो न मानेंगे ते आपको यह भी मानना पढ़ेगा कि कोई समय 
ऐसा भी आवेगा जब सर्वे-शक्तिमान्‌ ईश्वर निष्कर्म हो जायगा। 


इश्वर छ््प्‌ 


परन्तु इस' प्रकार की तकना करना पागलपन है। श्रच्छा, 
मान छीजिए, कि सृष्टि श्रनादि नहीं है; ते भो ते आपकी 
बात सिद्ध नहीं होती । क्योंकि समय की उत्तत्ति सृष्टि के 
साथ हुई है--समय ही से सृष्टि का अस्तित्व-काल नापा जाता 
है, जिससे यह प्रमाणित हुआ कि सृष्टि के पहले समय न 
था। अतएव सृष्टि के पहले, समय के भ्रन्तगंत, ईश्वर भो न 
था। पर ऐसा कहना या मानना जल्पना मात्र है। ईश्वर 
है। उसके लिए न वत्तमान काल है, न भूतकात्, न भविष्यत्‌ 
काल । सब काल एकसाँ हैं। भ्रगर काह्मसूचक कोई शब्द 
उसके लिए.कहद्दा जा सकता. है ते! वह शब्द श्रनादित्व है । 

नाध्तिक--यंदि आपका इश्वर अनादि है तो वह सृष्टि के 
पहले कहाँ था और क्या करता था ? क्‍या वह आदि-अ्रन्त- 
रहित किसी निःसीम खेखिले में पड़ा था ? क्योंकि आकाश 
भी ते तब उत्पन्न न हुआ था । और, उस समय, क्‍या वह 
बिल्लकुल वेकार था ९ 

श्रास्तिक--( क ) अगर इश्वर वहाँ था जहाँ रहने की 
आप ससस्‍्भावना करते हैं ते उस जगद्दट का नाम खेखक्ला नहीं 
हो सकता | खेखली या पाली वह चीज़ कहृ्षाती हे जिसके 
भीतर कुछ न द्वो.). इस बात को याद रखिए। (ख ) ईश्वर 
करम्मंमय है। संसार में जितनी आत्माएं हैं और जितनी 
कर्म्मशोलता है, उस सबका वह आदि-कारण है। . उसी से 
वे निकली हैं, इसलिए ईश्वर को बेकार या कम्मेहीन-- 
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आलसी--बतल्लाना उसकी ही नहीं, मनुष्यों की भी प्रकृति से 
अनभिज्ञवा जाहिर करता दे । 

नास्तिक--बुद्धिमाव्‌ के चित्त में दे। वकतायें उठ सकती 
हैं--( १) या तो यह कि सृष्टि खबस्भूत है अर्थात्‌ आप ही 
आप उत्पन्न हुई है; (२ ) या, अगर, उसे किसी ने रचा है 
ते! वह रचनेवाला खयस्भूवत है। इसमें से दूसरी बात मुश- 
किल से सावित की जा सकती है । 

आस्तिक--अफूसोस इस बात का है कि आप जो कुछ 
कहते हैं बहुत थोड़ा कहते हैं। भपकीो चाहिए घा कि भाप 
यह वात साफ तार पर कह देते कि आपकी दूसरी तक॑ना में | 
कैसी सुशकिल दरपेश है। दोनों को सावित करने में कौन- 
कौन से खुबूत आप दे सकते हैं। स्वयम्भू ओर पनादि स्रष्टा 
( ईश्वर ) मान लेने सें ते भ्रापके! ज्षियादह मुशकिल मालूम 
होती है; परन्तु अ्रनादि सृष्टि मानने में कम ! शआद्ये की बात 
है। अनादि स्रष्टा मान लेने में किसो तरह का व्यतिक्रम 
नहों आता; उसे बुद्धि कुबूल करती है। परन्तु सृष्टि को 
अनादि सानने से यह भी सानना पड़ेगा कि एक ही वस्तु सें, 
एक ही साध, परस्पर-संघातक या संद्यारक गुण भी रहते 
हैं। इस बात को अहल, ,कुबूल नहीं करती । तर्कशाज के 
निययों के यह सर्वधा विरुद्ध है | 

दर्शनशास्र के आचार्यो' का मत है कि सृष्टि न ते 
अनादि है और न उसे किसी ने बनाया हो है। ईश्वर की 
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इच्छा मात्र से वह उत्पन्न हो गई है। वह अपना खुद का कोई 
अस्तित्व नहीं रखती; ईश्वर ही फे अस्तित्व का चह एक प्रकार 
का नश्यमान दृश्य है। इन शासत्रकारों को आप- तुच्छ सभ- 
भते हैं; परन्तु आपसे ते ये ज़रूर ही ज्ञियादह समभदार थे; 
क्योंकि, इन्होंने ईश्वर का सत्य और जगत को मिथ्या माना 
है। जगत्‌ की श्रपेत्षा श्रह्म को अधिक बुद्धिआह्म मानने में 
इन दाशेनिकों ने आपसे, और शापके साथी दूसरे नास्तिकों 
से, विशेष विद्वत्ता और बुद्धिमत्ता दिखाई है। कान्‍्त नामक 
दशेनशास्ली का मत है कि दे में किसी का अस्तित्व ठीक तैर 
पर प्रमाणित नहों हो सकता, जिसका अथे यह है कि न 
जगत्‌ ही अविनाशी है न ईश्वर ही ' हीजिल झऔर शोलिंग 
इत्यादि जमनी के तत्वपेत्ताओं का सिद्धान्त है कि “अहं? के 
सितव्रा सब अनख्र है; अहं? से ही सब पदाथे पैदा हुए हैं । 
फ्रांस के तत्ववेत्ता कहते हैं कि जगत्‌ किसी का निर्माण किया 
हुआ नहीं है; वह ईश्वर के साकार रूप का विकाश-मात्र है। 
श्रव ज़रा सोचिए तो सही कि इनमें से कोई भी आपकी ऐसी 
तक॑ना करता है ? कोई नहीं। आपका दे में से एक भी 
सिद्धान्त, या एक भी तरकना, इनके सिद्धान्तों के अन्तर्गत 
नहीं। आपने, .अभो कल्न से, इन बातों पर विचार करना 
शुरू किया है। पर इन विद्वानों ने, मुद्त हुई, चिरकाल तक 
इन विषयों का मनन किया। अनेक ग्रन्थ लिखकर इन्होंने 
अपनी गहन गवेषणा का फल भो भ्रकाशित किया है। पर 
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शाप चार ही सतर लिखकर इतनी पण्डिताई दिखाते हैं! इंश्वर 
के अस्तित्व को मानने और जगत्‌ के अखित्व की न मानने में 
अधिक पण्डिताई है। पर जगत्‌ के श्रस्तित्ष को मानने और 
इश्वर के अस्तित्व का से मानने में वहुत कम । आपकी पण्डि- 
ताई दूसरे किस्म की है । 

नास्तिक--सच तो यह ह कि ऐसे विषय! से सम्बन्ध 
रखनेवाली कोई वात पूरे तौर पर ठीक-ठीक नहों जानी 
जा सकती | 

श्रास्तिक--इश्वर ओर जगत्‌ से किसी चीज़ के जितने आर 
जिस प्रकार के सम्बन्ध हैं, चाहे वे सम्बन्ध आकस्मिक हों चाहे 
स्वाभाविक, उन सबको जान लेना उप्त चीज्ञ को पूरे तौर से 
जान लेना है | जिसके ज्ञान की सीमा नहीं है; जिसमें ज्ञान 
का निरतिशय-वीज है--जो सर्दक्ष है--वही “ऐसे विपयें!' 
को या और दूसरे विपयां को पूरे तौर पर जान सकता हैं। 
हम लोग उनको पूरे तौर पर हरगिज्ञ नहीं जान सकते: क्योंकि 
हममें ज्ञान की-मात्रा बहुत कम है; हसारा ज्ञान सीसावद्ध है 
नि:ःसीस नहीं। परव्तु जिस चीज्ञ के विषय सें जितना इस 
जानते हैं उतने को ठीक-ठीक जानने में हमारा यह सीमावद्ध 
झान किसी प्रकार प्रतिवन्‍्धक चहीं हे सकता । आपसी अझत्प- 
जञता के कारण इस यह तत्काल नहीं जान सकते कि किसने 
किस जगह, किस दिल, किस प्रकार हमारी जेबघडी की 
वनाया; परन्तु हस ठोक-ठीक यह अवश्य जान सकते हैं कि 
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यह घड़ो है और यह वक्त बतल्लातीःहै। ईश्वर का पूरा-पूरा 
ज्ञान हमको नहीं ; परन्तु इस बात का ज्ञान हमें ज़रूर है कि 
बह है; उसके अस्तित्व में हंमको कोई शह्डाग नहीं । 

नास्तिक--जिसका पार नहीं, जिसकी सीसा नहों, 
उसकी बाबत जो कुछ हम जानते हैं उसकी सीमा निहायत 
ही थोड़ो हो सकती है। परन्तु जितना हम जानते हैं--- 
चाहे वह विल्षकुल ही कम क्‍यों न हा--सबको एक सा इक 
है कि वह, उसके विषय में, सच्चे दिल से, अपने ख़यात्न 
जाहिर करे। 

प्रास्तिक--- खूब कहा ! बजा फ्रमाया | अब यह भी 
फ्रमाइए कि क्‍या किसी मनुष्य को यह भो मजाक है कि 
वह उस चीज की बाबत भी लम्बी-चेड़ी तक्रीर करे जिसका 
ज्ञान उसे बिलकुल ही कम है ? सच्चे दिल से अपने ख़याल 
जाहिर करने के लिए सबको बराबर अख़तियार है। परन्तु 
हर आदमी की, हर वक्त, हर चीज़ की बाबत सच्चे दिल से 
भी अपने ख़याल जाहिर करने का अख़तियार नहीं ; क्योंकि 
अगर और कुछ नहीं, ते ल्ोकत्नज्ञा का डर ज़रूर है। आ्रादमी 
का दिल्ल चाहे जितना सच्चा हो, न वह उसके ख़यात्न की 
सचाई को साबित करता है और न उस स्चाई की विशेषता 
ही को बढ़ाता है। अगर ऐसा होता ते बरेली के पागलख़ाने 
के पागत्न सबसे बड़े तकशालो श्रार सत्यवक्ता होते; क्योंकि 
अपने ख़्याल्ात ज़ाहिर “करने में उनसे बढ़कर, और किसी 
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का दिल सच्चा नहीं! ख़्याढ की योग्यता, उसकी सत्यता, 
अर्थात्‌ उसके याधाथ्ये, पर शचलम्बित रहती दै; ख़याल करने- 
वाले की सचाई पर नहीं। झाया आपकी समभक में ? जब 
किली आदसी पर फोई इसज़ाम लगाया जादा है तब वह अक- 
'सर यह घहाना वतताकरूर अपने की उससे वरटी करना चाहता 
है कि इस काम को मैंने सच्चे दिल से किया; इसमें काई 
घुराई मैंने नहीं समझी । अब आप हैं; कहििए कि अगर इस 
तरह खयाल करनेवाले की बात उसके दिल भेे सच्चे हाने का 
सबूत मान ली जाय तो गवर्नमेंट को जेल की हजारों इमारते' 
खाली करना पड़े' या नहीं ९ 
सच्चे दिल्ल से किसी वात को ऋदने के हक से एक और 
हक तश्नल्छुक रखता है। उस हक के मुताबिक हर आदमी 
को लाक्षिम है कि वह देखे कि कहने के मुवाफिक्‌ वह वरताव 
भो कर्ता है या नहों । किसी वात को कहने के हक के साथ 
फदनेवाल्ा अगर इस हक का खयाल नहीं करता ते हम 
'उसकी बहस को प्रल्ञाप मात्र समझते हैं। हमको झ्ाशा है 
कि आप ऐसी जल्पतायूल्लक बहस का हक दिये जाने का दावा 
नहीं करते । ते प्रह लाजिम हुआ कि जो ख़याल्ात आप 
ज़ाहिर करें ठीक उन्हीं के भ्रुताविक आप अपना बरताव भी 
खखे । शअ्रव आप छपा करके “सख्चे दिल से” सोच जाइए 
कि आपका वास्म आपके ख़याल्ात के ऋचुकूल होता ई 
या प्रतिकूल | 


(२) 

नास्तिक--यह कहने से काम न चलेगा कि यह जगत्‌ 
घ॒ुनाया गया है; इसलिए इसका बनानेवाला होना हो चाहिए। 

प्रास्तिक--क्यों नहीं ९ शाप ही ते फरमाते हैँ कि हर 
झादमी को सच्चे दिल से? अपने खाल जाहिर करने का 
खसलतियार है। अगर किसी का खयाल ऐसा ही हो ते ९ 

नास्विक--इसका सवृत चाहिए कि यह दुनिया रची गई 

निर्माग की गई है, घनाई गई मे । 

ओनन्‍्तिक--क्षरूर चादहिए। वेदान्त आदि जितने दशन- 
शास्त्रों में इस तिपय का विचार किया गया हे उन सबमें इस 
बात फ् एक नद्दों अनेक सबृत हैं । आपको ता ताकिंक द्वोने 
फा शायद वहुत बड़ा घमण्ड है; फिर श्राप ही कहिए कि 
सचृतों पर स्थाही फेर देने ही से क्‍या इनका खण्डन हो 
सकता हैं ? प्रापक्रा फूज् था कि प्राप उन सबृतों की जाँच 
करते और जांच करके उनको गलत साबित करते। यह ते 
आपसे हुआ नहीं; पर यद्द श्रापने छूटते ही कह दिया कि 
“सबूत चाहिए” । जैसे, ग्राज तक, इस बात का कोई सबूत 
दिया द्वो न गया हा । श्रगर वे सबूत आपको मातम थे ते 
आपको लाज़िम था कि सच्चे दिल!” से आप उनका ख़ण्डन 
करते। अगर न मालूम थे ते दमससे, या और किसी से, 
पूँंछकर उनकी जान लेने में कया कोई ल्ज्जा की बात थी ९ 
जानकर तब आपको जिद्दा-चापल्य करना था | 
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वत्ववेचाओं ने सैकड़ों जगह पर लिखा दे कि यह सेसार- 
चक्र जिस नियम भार जिस क्रम से चक्त रदा है दस फी देखकर 
यह वात दृदता से कद्दी जा सकती दे कि इसका बनानेवाल्ा 
कोई ज़रूर है। इसका झापने जवाब हो नहीं दिया। तरक- 
शासत्र के नियमानुसार थे सबूत तब्र तक प्रचल हैँ जय तक 
झ्राप इनको गुहूत नहीं सिद्ध करते। यह श्राप तर द्वारा 
कीजिए; व्यथे के वक्वाद आर प्रत्ञाप द्वारा नहीं । 

नास्तिक--यह कहना ठीक नहीं कि सृध्ठि क्रमानुकूल 
चल्ल रही है, इसनिए इसका स्रश अनादि और अविनाशी 
होना ही चाहिए | 

आतस्तिक--ज़रूर; इस तरह सिर्फ़ कह देने ही से काम 
नहीं चलेगा। सचूत देना पढ़ेंगा। जैसे आप चे-सबृत के 
सैकड़ां बाते' कहते चलते जाते हू वैसे दूसरे नहीं फहते | दर्शन- 
शात्ष के पारगामी पण्डितों ने, अ्रनेक बार, इस बात की पृष्ठि 
में प्रमाण दिये हैं । उनकी दलोलें इतनी मज़बूत हैं कि जब 
तक आप उनका सप्रमाण खण्डन नहीं करते तब तक स्नष्टा का 
अनादित्व और अविनाशित्व एक तिल भर भी कम नहीं दाता । 

चात्तिक--यह उच्ति कि सृष्टि की उत्पत्ति अर्थात्‌ इसका 
सबसे पहला उद्भव दाना ही चाहिए, पर स्रष्टा के लिए यह 
बात भावश्यक नहीं, पहले दरजे क्षी मूर्खता है । 
' आस्तिक--हमारा ज़याल बिलकुल इसका उल्लरा ह। 
हम समभते हैं कि ऐसी उक्ति तकेबिद्या फे सबसे ऊँचे दरजे 
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का प्रकाशमान नमूना हैं। लेकिन, जान पड़ता है कि जिस 
बात के खण्डन करने की हु,जूर कोशिश कर रहे हैं उसके 
खगाव ही की झाप भूल गये हैं। ठीके रास्ते पर आ जाइए । 
पपने तर्क भी तनवार को ज़रा तेज् कर लीजिए । ते हसने 
पैर त किसो दार्शनिक ने श्राज तक यह फट्दा दे कि यह सृष्टि 
किसी समय आदि अ्रवस्था में थी। जे कुछ कहा है वह 
यह है कि इसका नक॒शा अधथांत्‌ 'प्लीनः था 'डिज्ञाइनः परमेश्वर 
कहें मन में, अनादि काल से, चतंमान घा। यह सारा जगत््‌ 
जगदीखर की झनादि भावता फा साकार रूप है। इश्वर के 
सजन-कर्म्स द्वारा, चघासमय, इसने विक्राश पाया है। 
हमारी राय में, यह कंदना कि इस संध्षार का नकृशा किसी 
लगय पहले-पहल बनाया गया था, मनुष्य का बहुत बड़ा 
पागलपन है--परागलपन न सहा ते सूर्खता ज़रूर है। जब 
नकृशा अ्नादि दे तव नकृधानवीस--ड्राफ्ट्समेन--करे अनादि 
दाने में क्या सन्देह ? क्लोई नहीं कह सकता कि इस सृष्टि 
का नकुशा क॒न्र तैयार हुआ; अतएवं यह-भी कोई नहों कह 
सकता कि इसका बनानेत्राला कब पेदा हुआ । जिनभी शक्ति 
महदूद है, अर्थात्‌ जिनकी शक्ति की सीमा निर्दिष्ट है, उनके 
कृत्यां के आरम्भ का पता लग सकता है; क्योंकि ऐसे ऊत्यों 
में कर्ता की प्राकृतिक विद्या, चुद्धि प्र शक्ति की निर्दिष्ट मात्रा 
श्रदुस्यृत रदती है। परन्तु हमकी इश्वर की नि:सीम शक्ति- 
मत्ता की तुलना मनुष्य की निःसीस अ्रशक्तता से न करना 
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तरफ से कहीं विकालत करने जाते तो आप उनके सुकृदसे का | 
सत्यानाश ही कर डालते | 

नाक्षिक--जब कोई जान लेता है कि ईश्वर है तब यह 
कहता है कि -- वह इतना अजीब है कि हरगिज्ञ किसी का 
वह घनाया हुआ न होगा |?! 

आस्तिक---' कोई” ऐसा कहता होगा; हम नहीं कहते। 
हमारी नज़र में ईश्वर खयम्भूत, खतेविद्यमान, अनादि श्रौर 
अ्रविनाशी है। इसलिए हम कहते हैं कि उसका बनानेवाल्ता 
कोई हरगिज्ञ न होगा । यह तलवेत्ताओं की तकना-प्रणाल्री 
है। आ्रापकी निरथक श्रौर प्रल्ाप-पूर्ण प्रणाली से यह प्रणाली 
सर्चधा भिन्न है । 

नास्तिक--हम एक वात: आपसे पुछते हैं। क्‍या क्राप 
इसे नहीं ,कुचूल करते कि जितनी अजूबा चीज़ें हैं सब 
बनाई गई हैं ? 

आतस्तिक--अजूथा” फे क्फूज़ का आप इस' तरह वार- 
वार प्रयोग करते हैँ जिस तरह कि फागुन के महीने में लड़के 
त्रे-ताल-सुर की डफली का प्रयोग करते हैं ) आपके इस लफूज़ 
को सुनकर उतनी ही घृणा पैदा होती है जितनी उस कर्णकढ़ 
वाजे की आवाज़ से होती है। जितने पदार्थ हैं सब बनाये 
गये हें--यह सिद्धान्त इस भित्ति पर नहीं स्थिर किया गया 
कि थे पदार्थ श्रजूवा हैं; किन्तु इस भित्ति पर कि वे अस्तित्व में 
हैं। उन्तका अस्तित्व उनके बनाये जाने का प्रमाण है। बालू 
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की एक कणा, -जे। वायु जले. उड्ी-डड़ी फिरतों है, स्ष्टा के 
अस्तित्व का उतना ही सबल्त प्रमाण है जितना कि यह विम्दत 
पैर अचरज से भरा हुआ सारा सेसार । अतखव किसी चीज़ 
का अंजूबापन उसके बनाये जाने का ख़बाल चित्त में नहीं पैदा 
करता; किन्तु उसका श्रस्तित्व--उसका विय्रमानत्व--3से 
पैदा करता है। कृपा करके इस वात का हमेशा के लिए 
समझ रखिए | , अब, फिर, इस तरह त्रे-सिर-पैर की तकना 
न कीजिएगा | 

नास्तिक--सृष्टि के बिना; अनादि काल से ख्रष्टा का विद्य- 
मान रहना भी कया सम्भव माना जा सकता हैं ? 

आतस्तिक--जी, हाँ । जो स्वतःसिद्ध है, जा श्रविनाशी 
है, उसके लिए यद्द बात सर्तधा सम्भव है । मकृशा बनाने के 
पहले क्‍या नकृशा-सवीस विद्यमान नहीं रहता।, जो बात 
यःकश्चित्‌ मनुष्य फे लिए सम्भव है वह अविनाशों इंश्चर के 
लिए सम्भव नहीं ! क्या खबर ! बड़ी कृपा हा यदि आप 
लड़कों की सी घाते' करना छोड़ दे' । 

' ्ञास्तिक--पया किसी नमूने के अनुसार प्प्रापके शअनादि 

प्र अविनाशी स्रष्टा की उत्पत्ति नहीं हुई ९ 

'आस्तिक--नहीं, कदापि नहीं। इस त्रिलाकी का नकृशा 
तैयार करनेवाल्ला भनादि है श्र साथ ही झविनाशी भी है; 
इसलिए उससे पुराना कोई पदार्थ हो नहीं। फिर नमूना 
कैसा ९ अनादि से अधिक अनादि और क्‍या हो सकता है १ 
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अधिनाशी से अधिक अविनाशी या वयस्क और कहाँ पाया 
जा सकता है ? यह सवाल आपका ऐसा ही है जैसे 
कोई किसी से पूछे--''क्या फाई चीज, बृत्त से सी अधिक' 
चतुंझ है? अथवा क्‍या कोई चीज़ त्रिकोण से भी श्रधिक 
त्रिक्नेणवानच्‌ है १? 

नास्विक-- जगत्‌ में ये जे। सैकड़ों भूकम्प होते हैं; और, 
इस समय, प्छेग से ये जे! राशि-राशि मनुष्य काज्न के गात्ल में 
धंसते चल्े जाते हैं, उससें ते हमें आपके पराकाए्टा के ज्ञानी 
परमेश्वर की नकृुशानवीसी का कोई अच्छा नमूना नज़र 

झआता।  ., 9 

आत्तिक--अगर नहीं नज़र श्राता तो कोई तप्रज्जुब की 
वात्त. नहीं; क्योंकि आपने अपनी बड़ी ही विज्कक्षण बहस से 
यह अच्छी तरह साबित कर दिया है कि ऐसे गुरुतम विपय 
की धावत जे कुछ आप जानते हैं वह निहायत ही कम है। 
जब तक आप उस “पराकाप्ठा के ज्ञानी” के नकुशे को न देख 
हें, अथवा उसे किसी दूसरे से घखूबी न समर लें, तब तक 
उसमें ऐेबजाई करना समझदार आदमियों की नज्षर में अपने 
को हकीर वनाना है! एक दिन पत्जाव मेल विकट वेग से 
जा रद्दा था । फुृतहपुर से एक मील इलाहाबाद की तरफ, एक 
गाँव के पास, एक फाटक था | वहाँ पर एक देहाती लड़का 
बड़े गौर से उस वेगगामी मेल के यजिन का, आँख ऊपर किये 
हुए, देख रहा थघा । इतने में जल्ते हुए कोयले का एक ज़र्रा 
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उसकी आँख में पढ़ गया । पड़ते ही उस लड़के को श्राँख 
जल उठी । इस पर, दकल्लीफ से वेचेन देकर उसने कद्दा-- 
“किस बेवकूफ ने करोड़ों रपये खर्च करके ऐसी रेल बनाई 
जिसने मेरी श्राख जल्ला दी । इसमें न ता मुर्क बनानेचाले की 
अक्तमन्दी ही फा पता लगता द श्र न कहीं उसकी उदारता 
ही का चिह् नक्षर श्राता दै [” कऔीत फहेगा कि यद्द बाल- 
तत्ववेत्ता उसी स्कूल में न पढ़ता द्वोगा जिसमें आपने पढ़ा है ? 
श्र बड़ा दोने पर, ऊँचे चयूतरे पर चढ़कर, वह आप ही की 
ऐसी वक्तता न भाड़ेगा ! 

नास्तिक--जा छुछ हम' कहते या पूछते हैं उसका सीधा 
जवाब दिया कीजिए । झापकी तक्रीर बहुत कड्वी द्वाती हैं। 
हम देखते दे कि, इस दुनिया में, कराष्टा जीवधारी दूसरे जीधों 
की जान पर बसर करते हैं। अ्रव श्राप ही कहिए कि जम्र 
संसार का नकृशा बना था, या, जब इसका नमूना सैयार 
हुआ था, तथ क्‍या यह सारकाट और जीवदिंसा बगेरद्र भी 
उसमें शामित्ष कर लो गई थो ९ थदि दां, ते अपने “परा- 
काप्ठा के ्लानी” की रदारता की आप दी प्रशंसा कीजिए । 

आरस्तिक--पहइले आप यह फरमाइए कि कय और किस 
जगह हमने टेढा जवाब दिया। करिए कृपा। आप पर- 
मेश्वर का भी अज्ञान, पापी शोर श्रनुदार सात्रित करने की 
जी-जान से काशिश कर रहे हैं। ईश्वर को भी झाप नहीं 
छेोड़ते। ऐसी तकरीर के आप शायद बहुत मुलायम और 
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बहुत मघुर समझते हेोंगे ! विष वमन करके सिठाई पाने फे 
हरिए प्राथेना !!! 

जब तक हु,जूर यह न साबित कर दे' कि ईश्वर ने जान- 
वृककर इस जगत्‌ के ऐसा वनाया कि करोड़ों जीवधारी दूसरे 
जीवों की जान पर बसर करें तव तक ईश्वर के खींचे हुए नकृशे 
को गृलत बताने, या खींचने-वाले के अनुदार और ज्ञानहीन 
कहने का मजाज़ आपको विज्ञकुल नहीं। जीवहिंसा होना 
ईश्वर की अनुदारता या अज्ञानता का कोई प्रमाण नहीं । इस 
हिंसा का कारण ईश्वर पर आरोपित करने के पहले उसे 
सावित करने की उदारता दिखाइए | और के साथ नहीं, ते 
इंश्वर के साथ ते। आपको वे-इन्सएफी न करना चाहिए । 

जितने पातक हैं उन सबका कारण मनुष्य की खतन्त्रता 
है; श्रार जितने छेश हैं उन सबका कारण पातक हैं। शरीर 
से सम्बन्ध रखनेवाले जितने झंश हैं वे सब विशेष करके 
मानसिक छेशों से उत्न्न होते हैं; मैर जितने मानसिक कृश 
हैं थे सब परमेश्वर की दी हुई खतन्‍्त्रता को बुरे तौर पर काम 
में लाने से उत्पन्न होते हैं। स्वतन्त्रता खर्य बुरी नहीं। 
ईश्वर ने महुष्य का खतन्त्रता ज़रूर दी है; पर इसलिए नहीं 
कि वह उसका दुरुपयोग करे, किन्तु, इसलिए कि वह उसका 
सदुपयोग करके सच्चे सुख को बृद्धि करे। परन्तु सलुष्य 
मे परमेश्वर की दी हुई खतन्त्रता रूपी अनसेज्ञ वस्तु का बहुत 
ही घुरी वरद्द से उपयोग किया । इसका नतीजा यह हुआ 
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फि जे। खाभाविक क्रम था उसमें व्यतिक्रम पैदा हो। गया; जद्दों 
सम्पुर्ण शान्ति थी वहाँ श्रशान्ति मे अपना डेरा डाला । बड़ी 
कृपा करके ईश्वर ने सनुग्य का खतनन्‍त्रता दी ; पर मनुष्य ने 
ईश्वर के साथ विश्वासघात किया। इस कारण जो क्रमभद्गता, 
जे! बे-तरतीत्री, जो प्रशान्ति उसन्न दो गई वह, गाया, उल्त 
विश्वासघातकता क॑ लिए मनुष्य का समुचित दण्ड मिक्षा। 
मालिक जो फाम नौकर के सिपुदे करता है उसके लिए वह 
उसे पुरा जिम्मेदार भी समझता है। इस हालत में नौकर 
अगर अपना काम ईमानदारी से नहों करता ते उसे ज़रूर सजा 
मिलती है; और, साथ ही, उसकी बदनामी भी द्वाती है । 
खतत्त्रता का दुरुपयोग करने से जो क्श उत्तन्न होते हैं 
उनकी जिम्मेदारी परमेश्वर पर नहों आरेपित क्री जा सकती । 
जे! लोग, इस विपय में, परमेश्वर कं। देप देते हैं वे शरावियों 
की तरह निरथेक वकबाद करते हं। ऐसे आदमियों की 
तुलना हम उन डाकू-मुजरिमां से कर सकते हैं जा सख्त ,कैंद 
की सज़ा पाने पर जज को दोपी ठहृराते हैं। संसार में दुःख 
ओऔर छेश की कमी नहीं; आपदा और यन्त्रणा की फमी नहीं-- 
यह हम ज़रूर मानते हैं। परन्तु सृष्टि का विक्राश करते या 
उसका नकृशा बनाते समय इंश्वर ने उन्तकी थाजना नहीं की । 
जे लोग मनुष्य-जीवन को कीड़े-मकाड़ों का सा जीवन 
समभते हैं और यह ख़याल करते हैं कि शरीर का नाश देते 
ही आत्मा का भी नाश हो जाता है उनकी ये सांसारिक 'छेश 
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जरूर सन्‍्तप्त करते हैँ। परन्तु हम ऐसा नहीं समझते | 
हमारी तुच्छ बुद्धि में मनुष्य को अनन्त काल तक जिन्दा 
रहना है। अतणव यह चन्दरोजा जिन्दगी उसके लिए गर्भ- 
वास के तुल्य है; ओर ये सांसारिक छुश उन्त तकल्लीफों के 
ठुल्य हैं, जे विदेश से खदेश जानेदाले पश्चिक को, पथ में, 
उठाने पड़ते हैं। जब अपने प्यारे घर फे आराम और आसा- 
यशों का खयाल आता है तथ इन छेशों का वोक हलका हो 
जाता है और इनकी तीक्षणता जाती रहती है। इंश्वर में 
विश्वास रखनेवाले इन छेशों को घैय्थैपूतक सहन करते हैं और 
सत्कर्म्म द्वारा अपने क्ृदापराधों का परिमार्जन करके, मृत्यु के 
अननन्‍्तर, अनन्त शऔर अविनाशी स्रष्टा में लीन हे! जाने की 
आशा रखते हैं । परत्तु ईश्वर में अविश्वास रखनेवाले, आपके 
समान, उन्मत्तवत्‌ प्रलाप करते हुए, चाना प्रकार के छशों में, 
यहां, बहाँ और सब कहीं, सदा पच्यमान रहते हैं । 
(३) 

नास्तिक--आप, और आपके साथी, ईश्वर की न्‍्याय- 
शीला का डछ्ढा बजाया करते हैं। परन्तु इस विस्तारवान्‌ 
विश्व की तत्रारीख़ में उसके न्‍यायीं होने के प्रमाण हमें ते। 
नजर भ्राते नहीं। अगर वह सचमुच ही नयायी है ते 
साबित कीजिए । 

आर्तिक--यह .आपकी कोताह-बुद्धि, या कोताह- 
दृष्टि, या विवेकअंशता का नतीजा है । मान ल्लीजिए कि पर- 
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मेश्वर की न्‍्यायशीज्ञता आपकी नजर सें धद्दी आती ते क्या 
आप इससे यह समभेंगे कि वह है ही नहीं--उसका सर्वथां 
श्रभाव है ? उसे देख सकने में आपकी अशक्तता क्या यह 
साबित करती है कि संसार में उसका अस्तित्व ही नहों ९ 
श्राप ईश्वर के अपार और सीमारहित न्याय को तैलने के 
लिए अपनी परिमित यानी महदूद नजर से जब तराजू का 
काम लेते हैं तब सवसे अधिक स|मथ्येवान्‌ इश्वर के निःसीम 
गुय्यों को जबरदस्ती छीन लेने के इरादे से आप कमर कसते 
हैं. अपनी समझ के सामने उसकी अल्लौकिक प्रभुता कौर 
पण्डिताई को हेच समभते हैं; यहाँ तक कि उसके पद तक 
को, उस के स्थान तक्र का, छीन लेना चाहते हैं | इस प्रकार 
के अदभुत तार्किक पागल्ख़ानों में मजुबूती से चन्द किये जाते 
हैं श्र अनेक कीतूह॒त्त-प्रिय मनुष्य रोज़ उन्हें देखने जाया 
करते हैं। ईश्वर के रूप और गुणों की सीसा नहीं; ईश्वर- 
सम्बन्धिनी जितनी बाते हैं किसी की हद नहीं; वे सब स्वभाव 
ही से बे-सीमा की हैं। अतएवं, जश उसकी सभी बातों में 
निःसीमता है तब उसकी न्यायशीलता में सी ज़रूर निःसीमता 
होनी चाहिए। ईश्वर को अन्यायो कहना, या उसके न्याय 
की सीमा मुकरंर करना, गोया उसके अस्तित्व ही का न मानना 
है। परन्तु आपकी युक्ति के शब्द ऐसे हैं जिनसे यह जाहिर 
'होता है कि आप ईश्वर के अस्तित्व को कुबूल करते हैं। इस- 
लिए उसके भ्ल्ोकिक श्र प्रठुत्नीय न्याय को भी: झुबूल 


ईश्वर ६३ 
करना चाहिए । अतएव, यदि वह न्याय, जे। ्रापकी तर्क॑ना- 
प्रणाज्ो से भी सिद्ध है, आपको नहीं देख पड़ता ते आपको 
उसके होते में सन्देह न छरता चाहिए; सन्देह करना चाहिए 
श्रापको अपनी धाँख् फे सामथ्य पर , परन्तु आपके समान, 
वे-सममे-बूफ्े, घड़ो-घड़ी बाते” कह डालनेवालों की अह 
ठिकाने लाना बहुत सुशकिल्न है | 

नास्तिक --जव संसार के महाक्ुशकारक रोग और सत्यु 
का, ईर्ष्या, मोह ओऔर निर्देयता का, करुणाजनक दुःख भर 
दरिद्रता का स्मरण आता है तत्र भ्ापके अनुसार, इस जह़- 
जड़म जगत्‌ का नकृशा तैशर करनेवाले आपके “पराकाष्ठा 
के ज्ञानी” की नकृशानवरीसी होगों की नजर में वहुत द्वी भद्दी 
जँचने लगती है। अशक्त और निर्वल्ल जीवों के कम्पसान 
मांस के हुकड्टों का सशक्त और बलवान जीवों के दाँत, ना खून 
आर पञ्ञों से फाड़ा जाना भी क्‍या किसी की निःसीस उदा- 
रता, अछुमनन्‍्दी और इन्साफ का नतीजा है ( 

आर्तिक--“ल्ोगों की नजर में बहुत ही भद्दो जँचने लगती 
है” | किन लोगों की नज॒र में ? क्या “लोगों? से आपका 
मतलब सिऊ आप ही से है? यदि नहीं ते आप अपने. 
“लोगों? की परिभाषा बतल्लाइए शौर यथानियस की हुई 
उनकी जाँच श्रेर उसकी यथधाथता के प्रमाण दीजिए | , हम 
नहीं जाचते आप कव ठीक तके करना सीखे मे । क्‍या ऐसी 
ही शुष्क, लियप्हीन और अ्रण्ड-बण्ड दक्तियों से आप ईश्वर 
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फे अलीकिक ईश्वरत्व में देप लगाना चाहते हैं ? इसी तरह 
के भ्रापक एक और निर्रल् प्रत्ञाप का युक्ति-पूर्ण उत्तर दम 
दे आये हैं। यह कक्ति भी आ्रापकी वैसी ही हैं। प्रतण्व 
हम इसका सबविस्तर उत्तर देकर अपना बक्त बे-फायदा नहीं 
जाया करना चाहते। आपकी बातचीत से यह निविधाद सिद्ध 
होता है कि न ते आप इंश्चर-सम्बन्धी कुछ भी ज्ञान रखते ह 
श्रौर ने उसके विश्वरूपी नक्शे हो का समझ सकते है । फिर 
भी आपकी धृष्टता यहां तक वढ़ी-चढ़ी दै कि संसार फ॑ दुःख, 
छुश, सत्यु, निदेयत्व और दारिद्र भ्रादि ह्राप इधर के उतन्न 
किय्रे हुए बतलाते हैं! जिस चील का प्राप जानते ही नहीं, 
जिसे आप ज़रा भी नहीं समझते, इसमें देप दिखलाना आप 
ही से प्रकाण्ड तर्क-पण्डित को शोक देता है। धन्याप्रसि ! 

नास्तिक-- शान्ति के साथ, जा कुछ कहना हा, कहिए। 
आपक कहने का तरीका चहुत ही बुरा है। सुनिए । ईश्वर 
को बहुत वड़ा मुन्सिफ माननेवाले आपके अनेक साथी भी इस 
मुशकिल्ष का नहीं हल कर सकते कि अगर ईश्वर न्यायी हैं ते। 
सांसारिक जीवों फे इतना छुश क्‍या सिलता है। इसी लिए 
वे परले।क की कल्पना फरते हैं और कहते हैं कि वहाँ बह 
( इध्वर ) इस लोक-सस्वन्धिनी गृलतिय्ां की दुरुस्त करेंगा। 
श्र्धात्‌ जिसने इस लोक में किसी पर ज्ियादती फी दागी या 
आर कोई श्रपराध किया द्वोगा उसे उस ज्ञोक में वह सज़ा 
दंगा। कहिए, इसमें श्रापको क्या कहना है ? 


ईश्वर द्धू 


.. आस्तिक--ते अशान्ति से श्राप बहुत घबराते हैं। पर 
आपने कभी इस बात का भी ख़याज्ञ किया है कि यदि, जैसा, 
आप समभते हैं, ईश्वर न होता ते इस पृथ्वी पर कितनी अशान्ति 
पैदा हे जाती ? हमारी भ्ापसे प्रार्थना है कि जीवों के सुख-' 
ढुःख, न्याय-अन्याय, दयाह्लुता और निदंयता के सम्बन्ध के 
बिना भी परले।क यथावत्‌ विद्यमान रहता 'है। वह पहले भी 
था, अब भी है, श्रौर आगे भी रहदेगा। सुख-दुःखादि के कारण 
उसका शअ्रस्तिख नहीं है। आपका यह इलज़ास कि इंश्वर फे. 
माननेवालों ने, ईश्वर की न्‍्यायशीक्षता को| सिद्ध करने के लिए, 
परलोक की कल्पना कर ली है, इस बात को सूचित करता है 
कि या ते झाप स्वदेश और परदेश के प्रतिष्ठित तत्त्ववेत्ताओं के 
विचारों से विल्कुल्न द्वी नावाकिफु हैं; या आप जान-बूफकर 
गलत-बयानी कर रहे हैं। ये दोनों बाते" आपके लिए निद्दा- 
यत ही ल्ज्ञाजनक हैं। इन दोनों में से एक वात ज़रूर है । 
इसमें सन्‍्देद्द नहीं। भौरों को दत्त्वज्ञान सिखलाने का बीड़ा 
उठानेवाले में अल्पकज्षता अथवा नावाकृफियत- का होना एक 
प्रकार का जुर्म है। और, अगर किसी बात को जान-बूस- 

कर उसने गल्धत बयान किया ते ऐसे महत्वपूर्ण विषय में बह 
बातचीत करने के ल्ञायकृ ही नहीं। 
परलेोक की किसने नहीं माना ? जितने अच्छे-पअच्छे 
तत्त्वज्षानी हुए हैं, फिर चाहे वे जिस देश में हुए हों, ओर 
चाहे जिस समय में हुए हें, सबने परलेोक पर. विश्वास 
रु 
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किया है। यह्द बात पुराने वत्त्वज्षानियों में प्र भी ज़ियादद 
देखी जाती है। हिन्दू, मुसलमान, पारसी, बाड़, किरिस्तान 
पीनी और जापानी ते। परलोक मानते दी है; मिसर, मीस 
और रोम के पुराने निवासी तक भो परलाक का मानते थे । 
बहत फरके एक भो ऐसी पुरानी जाति या सम्प्रदाय नहों है 
लिसने सज्ञान होकर पुत्तजन्म शा परलाफक पर विश्वास न 
किया द्वा--फिर चाहे उनका विश्वास कमर रद्दा हा, चादई 
ज़ियादह; और चादे सृष्टि प्रोर ईश्वर-लम्पन्धी उनके विचारों 
में धम्मान्धता की सात्रा श्रधिक रही हा, चाहे कम | मनुप्य- 
समुदाय ने, अनन्त काल से, परलाक की मानने में शट्ा नद्दीं 
की । बढ़े हुए सानभद्र नद के प्रवाह के समान, मतुप्य जाति 
फी इस प्रचण्ड विचार-परम्परा क॑ विद्यमान रहते, आपके 
यह कद्दने की गुस्ताखों श्रथवा वे-अदवी सूझो कि इंश्वर के 
'झ्रस्तित्व के माननेवालों ने, इस लोक में हुई गलतियों का 
दुरुस्त करने का इश्वर को मौका देने ही फे लिए, परलोक की 
कल्पना कर ली है! कया ऐसे ही शन्ों से आप ईश्वर की सत्ता 
को माननेवालों के दृढ़तम विश्वास श्र विचारों का काटना 
चाहते दे ? आपकी बद्दादुरी को धन्य ! आपकी दिलेयी फो 
धन्य ! आपको भी धन्य 
नास्तिक---''न इसमें इतनी लियाकृत है और न दहमफी 
इस बात का मजाज़ दो है कि हम ईश्वर के न्याय श्रधवा 
अन्याय के विपय में कुछ कह सके'”-.-.इस तरह, श्राप ही 


इंश्वर घर 


के साथी एक प्रकाण्ड पण्डित कल्न कहते थे। पर इस तरह 
टाल-दूल करने से क्‍या कहां कास चल्ल सकता है ? श्रापकी 
बातचीत वहुत सझ्त होती है। हमारे कहने पर इतना 
'गुसत्ता क्यों ९ 

शआ्रास्तिक--सच बात को कहना या कृबूल कर लेना टाज्न- 
दल नहीं कहलाता । हाँ, आप अवश्य टाल-दूलल करते हैं; 
क्योंकि आप अपने “प्रकाण्ड पण्डित” की उक्ति को न ते 
स्वीकार करते हैं श्रौर न उसका सप्रमाण खण्डन ही करते हैं । 
/प्रकाण्ड पण्डित”' ने जे! कुछ कहा वहुत ठीक कहा । ईश्वर 
के न्याय की सीमा नहों, वह अनन्त है; मनुष्य की बुद्धि की 
सीमा है, वह सान्‍त है। जो वरठु सीमा-सहित है वह सीमा- 
रहित की इयत्ता को न तो माप सकती है और न तौत्न हो 
सकती है। इसलिए यह कहना कि हममें इतनी योग्यता 
और शक्ति नहीं कि हम ईश्वर की न्‍्यायशीज्ञता पर कुछ कह 
सकें, बहुत ह्वी समुचित और सत्य है। इस वात को सानना 
अगर आपको अभीष्ट नहीं ते तकशास्र के कायदषे से युक्ति-पूर्व॑क 
आपके इसका खण्डन करना चाहिए था। से ते आपने, 
जैसा कि आपका धर्म्म या फुझ् था, किया नहीं; “प्रकाण्ड 
पण्डित” पर टालमदूल करने का इल्जाम आपने लगा दिया | 

नास्तिक--ईश्वर का न हमीं ने देखा है और न आप हो ने [ 
इस सबब से उसका, या उसकी वातों का सनन, या उन्त पर 
विचार, नहीं किया जा सकता | | 
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शास्तिक--- खूब कहा ! वाह ! साफ फीजिए; आप भूलते 
हैं। पहले “विचार करने” श्र “निश्वय-पूर्वक कहने” का 
अन्तर आप ज़रा समझ लीजिए । इन दोनों सें इतना मोटा 
अन्तर है कि छोटे-छोटे लड़के भी उसे जानते हैं; पर, भफसास 

सालूम होता है, आप नहीं जानते। जे चीज़ सीमा-रदित 

थ्र्धात्‌ अनन्त दै उसफे विपय में फोर बात निश्चय-पूर्वक नहीं 
फहो जा सकती; परन्तु, उसका या उसके कुछ हिस्से का 
प्नन, विचार या गौर कुझर किया जा सकता है। प्रनन्‍्त का 
ख़याल था अनन्त की भावना सान्‍्त कर सकता हैं; परन्तु 
उसका पृरा-पूरा पता वह नहीं छगा तकता; उसके विपय में 
पूरे तौर पर वह कुछ नहीं कह सकता; और पृर्णता के साथ 
उसके रूप और गुण झादि फा निश्चय भी वह नहीं कर 
सकता। पाया ख़याल में ? 

नास्तिक--लेकिन, भाप ल्ञोगों के इजारों घरस के पुराने 
पण्डितों के प्रठुसार अगर ईश्वर और उसके नियमें। फी जांच 
नहों की जा सकती ते उसके विपय में मतन प्पार ख़याल 
करना ज्यध है 

आस्तिक--हरगिज्ञ चहीं। जिसने तर्क-बिद्या पढ़ने का 
इरादा किया है वह अगर उसफे सच अड्ड नहीं पढ़ सकता 
ते. क्या उसके एक दे धड्ढ पढ़ लेता व्यथ होगा ९ प्लाप ही 
के सहश “तिकपथ्चानत!? पण्डितों का ऐसा खयाल द्ोगा | 
इधर के विषय सें सतत करना कद्ापि व्यध नहीं; तत्सम्बन्धी 


इंश्वर ह& 
थोड़े से भी थोड़ा ज्ञान श्रेयस्कर है। पर, श्राप यह ते फर- 
माइए कि यह आपने कहाँ सुना कि ईश्वरी नियमें। की जाँच 
नहीं की जा सकती ? जहाँ तक हमको ख़याल है, आपने 
यह सुना है कि इंश्वरी नियमें के घुरे या भले होने की बाबत 
फोई फैसिला नहीं किया जा सकता। क्या श्राप “जाँच? 
भार "फैसिला/ इन दे! ल्पुज्ञों को समानाथेक समभते हैं ? 
आपकी बातचीत से ते यह ज्ञाहिर होता है कि इनका फरक 
जानने भर के लिए आपका इल्म काफी है। ते क्‍या आपने 
जान-बूफकर, अपने मतलव फे लिए, “फैसिल्ला” के खफ्ज्ञ को 
“जाँच” से वदत्त दिया? सचाई को भी कोई चीज़ समक्तिए । 

नास्तिक--जिनको हज्ञारों वर्ष हो चुके, जड्डल में रहने- 
वाले उन पुराने जड़ली और नाशाइस्ता पण्डितों की नामुनासिब 
बातों का, बिना किसती सोच-विचार के, आप क्ुबूल करते चल्ते 
जाते हैं । परन्तु दूसरे की बात पर आप ज़रा भी विश्वास 
नहीं करते । 27), 

आतस्तिक--अ्रापने हस पर अच्छा इल्तज़ाम लगाया ! हम 
उसे जिस द्वि-वर्णात्मक शब्द से विशेषण भूत करना चाहते हैं, 
सभ्य समाज में, उसका स्पष्ट उच्चारण नहीं किया जाता । इस- 
लिए हम इतना ही कद्दते दे कि वह छठे खर से युक्त चवर्ग के 
चैथे बर्ण से शुरू होता है! नादानी से भरी ना-मुनासिब बाते 
हम किसी फी ,कुबूल नहीं करते; चाहे वे मुर्दा जड़लियों की 
हों, चाहे ज़िन्दा नास्तिकों की |. पुराना/जड्ली हे। या नया 
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नास्तिक, उसकी ना-मुनासिव बाते सुनने से हमका नफरत 
हैं। पुराने जड़ली की जे! वात आपका पसन्द न द्वा, था 
जे। बात आपको गलत जान पढ़ती हो, उसे वतलाइए और 
अपने पत्त का सप्रमाए सावित कीजिए । तब दम दिखलावेंगे 
कि किसकी तर्क-विद्या जियादह तेज ई--शाइस्ता फी या ना- 
शाइरस्ता की | 

नास्तिक--अ्रच्छा, अब, इस विपय को, कन्न तक, मुल- 
ठवी रखिए । 

(४) 

नास्तिक--भ्रापके साधी, वात-बात पर, कहा करते हैं 
कि सृष्टि की रचना झनादि, अविनाशी पार शुद्ध-बाघ-खभाव 
ईश्वर ने की है। परन्तु साथ प्री वे यह भी फद्दते 5 कि उस 
इश्वर के अस्तित्व का सबूत देने वेठना, समय को व्यथ खाना 
और कागज़, फुलम शर स्याही को व्यथ ख़्चे फरनाई। 
लेकिन ऐसी बातों से काम घोड़े ही चल सकता है। सबूत 
देवा चाहिए आऔर कागज़, कुल्म, दावात का खर्चे भा 
उठाना चाहिए। उपड़े-बड़े झालिम शोर अठमन्द इन्हीं 
सवृतों की खोज में है । 

आर्तिक--यह बहुत सच है कि उन सवूतों का, यहां, 
फिर से देना व्यू काल्लातिषात करना है। व्यर्थ इसलिए, 
क्योंकि, किसी ने उनका युक्तिपृण ओर सशाल्र खण्डन दी 
नहीं किया । जान पड़ता है कि आप उन सबूतों से बिल्-. 


इेश्वर ७१ 


कुछ वाकिफ नहीं; इसी से आप उन्हें जानना चाहते हैं। 
बड़े-बड़े झालिसों और, अछुसन्‍्दों ने उन सबूतों को बखूबी 
जाना है; उन पर विचार किया है-- नहीं, चिरकाल तक, उनका 
सनत भी किया है; और, आख़िर को, वे उनकी यथा्थता पर 
यहाँ तक कायल हो गये हैं कि उन्होंने उनको मान भी लिया 
है। वे लोग, अथवा यों कहना चाहिए कि यह सारी दुनिया, 
आपसे मुत्तफिक नहीं है; उनकी राय आपकी राय से नहीं 
मिलती । क्‍या आप यह समसभते हैं कि आप इन सबूतों को 
नहीं जानते, इसलिए, दशेनशास्त्र के पहुँचे हुए पण्डित भी 
नहों जानते, अथवा, आपका इन सवूतों का पता नहीं 
मिला, इसलिए “बड़े-बड़े झालिम प्औौर अछुमन्दःः उनका 
पता क्षगाने की भ्रब तक कोशिश ही कर रहे हैं ? यह आपकी 
सरासर गल्मती है; और बहुत बड़ो गलती है। आपके 
कहने में एक ध्वनि भी है। वह यह कि आप भी बड़े- 
घड़े शालिम और अहछमन्द” आदमियों के साथ एक ही 
किश्ती पर सवार हैं। आपने अपना गौरव खूब बढ़ाया ! 
बेसमक को सममककाना और भूले हुए को रास्ते पर ज्ञाना 
पुण्य का काम है। इस कारण, समय के व्यथ जाने और 
काग॒ज़ पर कृज्मम को रगड़ने का ख़याल न करके, उस अनन्त 
ज्ञानवान परमेश्वर के अस्तित्व का बहुत ही संक्षिप्त सबूत देकर 
आपके मग्जु में भरी हुई नास्तिकता की बू को हम हटाने की: 
काशिश करना चाहते हैं। इश्वर के अस्तित्व के सस्बन्ध में 


७२ ' आध्यात्मिकी 


जा दल्लील दम पेश करने जाते हूँ वह ताकिका की ऐसी दलील 
होगी--भक्तों, कर्म्मकाण्डियों या योगियों की ऐसी न द्वोगी | 
क्योंकि “बड़े-बड़े झालिम और अछु सन्‍्द” लोग दूसरी तरह की 
दलील्ों को क्यों सुनने लगे? हमारी दल्ीक्ष इस तरह की है -- 

झ्रापको ईश्वर के अख्तित्व में शट्रग है। अच्छा हम झापका 
अचुमति देते हैं कि जितनी चीज़ों फे भ्रस्तित्व फे विपय में झाप 
चाहें श्ला करें। परन्तु शट्ठा करते-करते कहीं ता आपकी 
शर्ट ठहरेगो; कहीं पर ते फ्रापका निःशद्टना श्राप्त होगी। 
जहाँ क्रापका जरा भी निःशड्भता प्राप्त हा पहां श्राप ठहर 
जाइए और इस बहस को दिश्व लगाकर सुनिए। शहहूग 
इमेशा ज्ञान से उत्पन्न होती है; फेदल ज्ानवान्‌ ज्यक्ति ही शह्ठा 
कर सकता है। शहुपर करने के लिए उतने ही ज्ञान की ज़रू- 
रत पड़ती है जितने की कि विश्वास फरने के लिए पढ़ती है। 
स्वीकार अथवा भ्रस्त्रीकार के लिए भी ज्ञान की एक सी ज़रूरत 
रहतो है। इसलिए शट्ठाग की भ्रमन्‍तता का होना सर्वधा अस- 
स्थत्र है। यह नहीं हो सकता कि किसी को सब थातों में 
शट्ठा ही शह्ठा हो । एक-प्राध चोज़ के विपय में वह झवश्य 
ही शह्टाइ्दीन होगा । क्ष्योंकि शहूत भ्रगर ज्ञान के अस्तित्व में 
शट्टाा करने चलेगी ते उसे खुद अपने भी अस्तित्व में शह्ढा 
करना पड़ेगा । कोई अपनी शह्ठा की श्र नहीं कर सकता | 
जब वह शझ्ढा करता है तब वह जानता है कि वह शह्ठा कर 
रहा है। इसलिए, कम से कम, एक वात अवश्य ऐसी है 
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जिसकी वह शह्डा नहीं करता। वह बात वही उसकी शहड्ढा 
है। तालय्ये यह कि वह अपनी शह्टाा के अस्तित्व को 
ज़हर मानता है; उसमें वह काई शड्टा नहीं करता । जिसके 
ज़रिये से शट्ठा की जाती -है उस ज्ञान की शाह्ठा करना 
सानों शहून के भ्रस्तित्व सें शट्टार करना है; क्योंकि ज्ञान 
फे विना न शह्ठत ही द्वो सकती है और न विश्वास ही हो 
सकता है। इसलिए ज्ञान का श्रस्तित्व मानना ही पड़ेगा; 
धिना उसके माने बचाव नहों। विना ज्ञान के ज्ञान का अभाव 
या अनस्तित्त भी नहीं जाना जा सकता । और ज्ञान से ज्ञान 
का अनस्तित्व मानना स्वतः विरोधी है; ज्ञान के अनस्तित्व की 
बात ही गोया उसके अस्तित्व को हृढ़ता से सिद्ध करती है। 
अ्रतएव जहाँ तक आपकी इच्छा हे। आप शह्ठाा कीजिए; पर 
ज्ञान का अ्रस्तित्त आपको मानना ही पड़ेगा; क्योंकि, बिना 
ज्ञान फे शट्भाा नहीं हे सकती । 

अच्छा, ते, अब यह सिद्ध हे! गया कि शक्ल करनेवाले 
का ज्ञान का अस्तित्व मानना पड़ता है। जब ज्ञान का होना 
उसने मान लिया तब उसको सत्ता के लिए--उसके अस्तित्व 
के लिए---जे। कुछ दरकार है उसे भी मान लेना पड़ेगा । जब 
आप किसी बात को ,झुबूल करते हैं तब, उसके साथ, जबरन, 
आपका उन सब वार्तों को भी ,कुबूल्न करना पड़ता है जिनके 
कारण वह वात वैसी द्वोती है जेसी कि वह है; और जिसके 
बिना उसको वह रूप न प्राप्त दवोता जैसा कि उसे प्राप्त हुआ 
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है। धिना ज्ञेय ( ख़याल में आने के काबिल ), या किसी 
ऐसी चीज़ के जे खयाल में आ सके, ज्ञान समझ में नहीं श्रा 
सकता; बह बुद्धि का विषय नहीं दो सकता; उसको बुद्धि 
नहीं ग्रहण फर सकती। विना ज्षेय फे क्षान हो ही नहीं सकता । 
इसलिए ज्ञान को मान लेने से ज्ञेग को भी मान लेना पढ़ता 
है। श्रतएव जय एक ऐसी चोज़ दे जो ज्ञान की उद्धावक या 
उत्पादक है; जो ज्ञान का श्रादि कारय है; जो सब्र पदार्धो 
से भ्रधिक सारवान्‌ श्र सत्तावाद दें। इससे यद्द श्रथ 
निकला कि ज्ञेय का काई कारण नहीं; बद्द स्वतः सिद्ध और 
स्वत: सत्तावान है। अतरव क्षान करा एक-मात्र श्राधार और 
बाहर की सारी कारणीभूत उपाधियों से रहित अकेला बही 
सत्‌ पदार्थ है। जितने असत्त, अर्थात्‌ कारण-विशिष्ट पदार्थ 
हैं उनकी खुद कोई सत्ता नद्ठीं; इसलिए वे बुद्धि का विपय 
ही नहीं हे! सकते। ज्ञान शोर बुद्धि के द्वारा उनका अस्तित्व 
ही सहों प्रहण किया जा सकता। जिस चीज्ञ का अस्तित्व 
है या जे चीज्ञ सम्भव हैं, उसकी सत्ता या सम्भवता उस 
श्रादि कारण की, उस खयम्भूत, खत: सत्तावान सत्‌ पदार्थ 
ही की शक्ति से जानी जा सकती हैं। यदि उस सद्ठस्तु की 
शक्ति, सत्ता या संयोग उससे खींच लिया जाय तो वह 
अभाव को प्राप्त हो जाय; उसका अखितित्व ही जाता रहें; वह 
छुछ चीज़. ही न रहे | इसलिए उसका ज्ञान द्वी न हो सके; 
उसको बुद्धि महण ही न कर सके; क्‍योंकि, जो चीज़ है ही 


इंश्वर छ्पू 


नहीं वह किसी प्रकार समझ सें नहीं आ सकती। इन 
कारणों से ज्ञान की असलियत या आधार के लिए ज्ञेय की 
ज़रूरत है। उसकी सत्ता किसी तरह नहीं अखोकार की जा 
सकती ; उसे कुबूल करना ही पड़ता है। शऔर कुबूल करने 
के साथ यह भी ,छुबूल करना पड़ता है, कि वह दरहकोकृत 
ऐसी वस्तु है जिसकी सत्ता का नाश नहीं होता--पानी न रहने 
से भी उसकी पानीपन-रूपी सत्ता का अल्यन्ताभाव नहीं होता; 
उसका ज्ञान बना ही रहता है। वह ज्ञेय, वह सद्ठस्तु, वह 
असल्न सत्तावान्‌ पदाथे या ते अविनाशी, अतएवं शाश्वत, 
होता है; था आकरिमिक, अतणब संयोगी होता है ! 
इस संसार में जे कुछ है उसकी सत्ता का विचार करने से 
यह सूचित होता है कि था ते वह खत: सिद्ध, अनादि 
और अविनाशी है; या आकस्मिक और संयोगी है; भ्रतएव 
वह दूसरे के आधार पर स्थित है; खुद अपनी कोई सत्ता नहीं 
रखता। अगर आप पदाथों की अनादि शऔर अविनाशी 
सत्ता को मानते हों ते! उस सत्ता की शक्ति के रूप सें आप 
ईश्वर को मानते हैं; फिर आप उसे चाहे जिस नाम से पुकारें | 
और अगर आप यह नहीं मानते ते आकस्मिक श्र संयोगी 
पदार्थों की आधारभूत एक दूसरी सत्ता को मानता पड़ेगा। 
क्योंकि उसके बिना कोई पदाथ श्रस्तित्व में नहीं आ सकता । 
बिना आधार के आधेय रहो नहीं सकता। अतएव इस 
हालत में भी आपको एक असल सत्ता अर्थात्‌ इश्वर मानना 


७ आध्यात्मिक्री 


ही पड़ेगा । इससे सिद्ध है कि, हर हालत में, एक अवि- 
नाशों शक्ति को बिना स्वीकार किये आप किसी पदाथे फे 
अस्तित्त फो नहीं स्वीकार कर सकते। ईश्वर अनादि, 
अजन्मा और अविनाशोी है। अ्रतएव प्रत्येक चस्तु की अश्रसल 
सत्ता या शक्ति को स्वीकार करने में आप ईश्वर को स्वीकार 
करते हैं। जितने पदाथे हैँ उनका जानने के लिए ज्ञान दरकार 
है; और जब कभी ज्ञान काम में लाचा जावा है, शेय कभी 
उससे अलग नहीं रहता । इससे सिद्ध है कि जितने ज्ञान के 
काम हैं सवमें ज्ेय-त्वरूप इश्वर फी सत्ता जागरूक है । उप्तके 
अस्तित्व को ल खीकार करना खुद अपते प्रस्तित्व को न मानना 
है। कहिए, आप अपने अस्तित्व को मानते हैं या नहीं ९ 
नास्तिक--वक्ति सात्र ही से तक-शाल्र का काम नहों चल 
सकता ; कद्द देने ही से काई वात सिद्ध नहीं हो जाती । 
आस्तिक्ष---ते तके-विद्या के विपय में आपकी इस ऊपर 
कही हुई उक्ति से सो काम नहीं चल सकता। आपने कब 
अपने कहने का सम्रमाण सिद्ध किया ? संगर; जान पड़ता 
है कि, आप तक-शाल्र के मानी ही नहीं जानते, आप यही नहीं 
समभते कि तक-शास््र कहते किसे हैं । बिना उक्ति के तक हो 
ही नहीं सकता; वकंविया की दीवार दक्तियों हो के ऊपर 
उठती है। उतक्तियों हो के आसरे तक-शात्र की इसारत तैयार 
होती है भर एक खण्ड के ऊपर दूसरा खण्ड बनता चला 
जाता है। तक-शालस्त्र उक्तियों हो से सिद्धान्तों का स्थिर करता 


इंश्वर ७७ 


है। उसको इस बात की ज़रा भी परवा नहीं कि उक्ति सच्चो 
है या फूठो; जैसी उक्ति होती है उसके अनुसार ही वह फल 
की सिद्धि दिखला देता है। इससे तके-शात्र का जे मतलब 
आप समभते हैं वह उसका बिलकुल उलटा है। तक को सिर्फ 
उक्तियों से मतलब रहता है, और किसी से नहीं। आपने 
शायद अपने मसल में “विचार” आऔर “'तर्क!” इस दे शब्दों को 
आपस में गड़-बड़ कर दिया है; इनके अथेभेद फो आपने नहीं 
समझा । इसी से आपने यह, इतनी बड़ी, गलती की | 

मनास्तिक--तर्कशाश्ष क्‍या दूसरों की राय की कुछ परवा 
नहीं करता २ 

आस्तिक--अगर दूसरों की राय “वक्ति” शब्द की व्याप्ति 
के भीतर आ सकती है ते वह परवा फरता है; और ज़रूर 
करता है; क्योंकि तक-विद्या की सित्ति उक्तियों ही पर कायम 
है। आपको कहना था कि विचार, विवेचन अ्रथवा ज्षान दूसरों 
की राय की परवा नहीं करता। शब्दों के प्रयाग में श्रापको 
इस बे-परवाह्दी को देखकर हँसी आती है। इस बे-परवाद्दी 
से यह साफ ज़ाहिर होता है कि तक करने का सही-सही 
तरीका भी आप नहीं जानते। जे मनुष्य ठीक-ठीक तक करना 
जानता है वह अपने ख़यालों को भी ठीक-ठीक ज्ञाहिर कर 
सकता हैं। परन्तु श्रापका ऐसा ढोला ता्किक सुननेवाले के 
मन में सन्देद्र पैदा कर देता है; क्योंकि वह यहो नदों जान 
सकता कि आपका मतलब क्‍या है । 


ड्प आध्यात्मिकी 


जिसको तईऊ-विद्या का इतना कम ज्ञात हैं कि वह उसका 
ठोक-ठोक अथ तक नहीं जानता उसके साध इश्वर के होने 


बह 


ओर ने दोने की वावत घातचोत करना ही बेजा हैं। इस«* 
लिए आप प्रव अपने घर पधारिए। कुछ दिन सत्संग 
कीजिए; सद्दिया पढ़िए; तर्क करना सोखिए; तब पाप, इस 
विषय सें, बाद-प्रतिवाद करने के लिए कमर कसिए। प्रभी 
आप इस लायक द्वी नहों। जिस्त समय ईश्वर, जिसकी 
हस्ती की वावत आपको शह्टून है, आपकी ज्ञानहचदुर्विद्ग्धता 
को स्लो देगा उस समय आपको, इस विपय में, तर्क-वितर्क 
करने की जरूरत ही न रहेगी । तथास्तु । 


[ अगस्त से नवस्वर १४७०४ तक 


५---कुण्डलिनी 
कूजन्ती कुलकुण्डली च मधुर मत्तालिमालास्फु्ट 
बाचः कामलकाव्यवन्धरचनाभेदादिभेथ्यक्रमे: । 
शस्वासोाच्छवासविवर्तनेन जगताक्षीचो यया घाय्यते 
सा मूलाम्वुजगद्धरे घिछसति प्रोद्दमदीपावली ॥ 
-पट्चक्रनिरूपण 
अर्थात्‌ कोमल काव्य की रचना के क्रमानुसार, मत्त-अ्रमर- 
वत्‌, मधुर-मधुर तानों का आलाप करती हुई, जे समस्त 
सांसारिक जीवों फे प्राण, श्वासाच्छूस के आवागमन द्वारा, 
धारण किये रद्दती है, प्रदोप्त दोपावल्ली के समान उस कुण्ड- 
लिनी का घर मूलाघार की कमत्त-रूपी शुह्ा है । 
साधारण मनुष्यों की इन्द्रियों से अतीत इस कुण्डल्षिनी 
का वर्णन हम वहुत थोड़े में करता चाहते हैं। परन्तु, इस 
विपय में कुछ लिखने के पहले, दम यह वतक्ञाना आवश्यक 
समभते है. कि योग क्या चीज़ है; क्योंकि कुण्डलिनी केवत्ल 
यागियों ही की ज्लानगम्य वस्तु दे। योगसिद्ध योगी ही 
उसका ज्ञान प्राप्त कर सफते हैं । 


॥] 
को । 


प० प्राध्यात्मिकी 


चित्त की बृत्ति को राकने के अनन्तर उसे अपने ही में 
लय करके, आत्म-छरूप के अनुभव में निमन्न शो जाने पर, 
मनुप्य की जो स्थिति द्वोती है उसे याग ऋछते ई । योग के 
आठ | यधा--वबस, नियम, आसन, प्रायायाम, प्रत्या- 
हार, धारणा, ध्यान ओर ससाधि। सच दालने, चारो न 
करने, दूसरे की चीज पाने की इच्छा न रखने श्र वीय को 
रक्षा करने का नाम यम हं। सन्‍्ताए, पवित्रता, जप, तप, 
और ईंखर के भजन-पूलन को नियम कहते हैं। अपष्टाष्डन्याग 
की सहायक कुछ विशेष प्रकार की बंठकां का श्रासन कहते 
हैं। श्वासेच्द्रास फी स्थिरता फो प्राणायाम कहते हैं। चित्त 
को आत्मरूप में लीन करने और उन्द्रियां के। विषयों से पराच्मुख 
करने का नाम प्रद्याहार है। जहां इच्छा हे वहीं चित्त को 
स्थिर कर देना धारणा कहलाती हूँ । धारणा के श्रखण्ड पनु- 
भव का नाम ध्यान हैं। ध्यान ओर धारणा का सन्‍्पन्ध हो। 
जाने पर जब मन का लव हल जाता हे शऔर किसी दूसरी 
बत्तु का झमनुभव नहीं होता तब जो स्थिति द्वोती है उसे समाधि 
फहते हैं। वही थाग की चरस सीमा है । यस भौर नियम 
के सेल को वैरास्यकला; आसन और प्राणायाम के मेल को 
अभ्यासक्ा; घारणा ध्यान और समाधि के सेल को संयम; 
पर प्रत्याहार, धारणा, ध्यान, और समाधि, इन चारों, के 
मेल को ससमाधिकला कहते हैं। प्रभ्यासकला का नाम हठ- 
योग और समाधि तथा वेराग्यकला फा नाम राजयोग है। 


कुण्डलिनी. प्‌ 


हठयोग में ८४ आसन द्ोते हैं। उनमें से १८ मुख्य 
। उसमें से भी सिद्धासन और वजासन की सहिमा व्रिशेष 
। मलेन्द्रिय श्रौर मूत्रेन्द्रिय के बीच में वाँये' पेर का तलवा, 
शिश्न के ऊपर दाहना पैर कौर छाती के ऊपर चिबुक शर्थातत्‌ 
ठुड्डी, रखकर निश्चिन्त भाव से दोनों भौंदों के मध्यभाग 
को देखते रहने का माम सिद्धासन है। और, मलद्यागेल्द्रिय 
और शिश्न के धीच की सीवन को वाँये' पैर की, ऐ'ड़ी से 
दवाकर उस पर दाहना पेर रखकर बैठने का नाम वज्ञासन 
है। इन दोनों आसनों से मूलवन्ध की सिद्धि होती है। 
इन आसनों फे द्वारा सीवन का जोर से दवाने के अननन्तर, 
मलद्यागेन्द्रिय का आक्ुच्चन करके, अपान, अर्थात्त अधो- 
गामी, वायु का नीचे जाना रोककर उसे ऊपर ले जाने का 
योगी मूलचन्ध कद्दते 
आसनों की सिद्धि हो जाने पर प्रायायाम किया. जाता 
है। वह तीन प्रकार का है--पुरक, कुम्भमक और रेचक | 
श्वास-वायु को नाक के रास्ते से धीरे-धीरे खींचने का पूरक, 
मस्तक-रूपो कुम्भ में उसे भर रखने को कुम्भक, और धीरे-धीरे 
उसे नाक ही की राद्द से छोड़ने का रेचक कहते हैं। १२ 
सेक्षंठ तक पूरक करके, पचास सेकंड तक कुम्भक करने के 
बाद, कोई पश्चीस सेकंड में रेचक करना सध जाने पर कनिष्ठ 
प्रकार का प्राणायाम दोता है। इस प्राणायाम का बारह 


गुना अभ्यास बढ़ने से प्रद्याहार होता है। प्रद्याहार का 
्् 
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पर आध्यात्मिकी 


बारह गुना होने से धारणा होती है। धारणा के वारह गुना 
कात को: ध्यान कद्दते हैं। और ध्यान के बारह गुना 
अभ्यास' फो समाधि कहते हैं। श्रर्थात्‌ एक दिन-रात ( २४ 
घण्टे ) तक श्वास-वागु का मस्तक में बन्द रखने का नाम 
ध्यान कौर. बारह दिन तक अखण्ड ध्यान में ममप्त रहने का 
नाम समाधि है । 

योगियों ने १२ चक्रों की आवना की ऐ--६ की शरीर 
में प्रैर ६ की मस्तक में। मूलाधार, खाधिष्ठान, मणिपुर, 
अनाहत, विशुद्ध प्रौर अप्रि--ये ६ चक्र शरीर के भीतर 
करुपना किये गये हैं । भस्तक्ष में जो ६ चक्र हैं उनमें से 
पहला त्रिकुट नासक चक्र दोनों सोंहों के कुछ ऊपर है। और 
चक्र उसके भी आगे हैं। जे! चक्र सबके ऊपर है उसका 
नाम सेरुशिखर अथवा सहस्तार-चक्र है। इन चक्रों के स्थान, 
रज्, दल, दल्तों के अक्षर और देवता भी माने गये हैं। उनका 
विवरण हस अगले पृष्ठ के फोष्ठक में देते हैं--- 


परे 


कुण्डलिनी 
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८9 आध्यात्सिकी 


इन चक्रों में मिन्न-मिन्न प्रकार के कसलें की भावना की 
गई है और उनके प्रत्येक दल्ल -- प्रत्येक पढुड़ो---में एक-एक 
अक्षर अ्रट्टित किया हुआ मानता गया है। चक्रों के वीच में, 
नीचे से ऊपर तक, एक सर्पिणी की कल्पना की गई है । 
वही कुण्डलिनी है। 

योगिजन कहते हैं कि पीठ की इृड्डो, अर्थात्‌ मेरुदण्ड या 
रीढ़, के एक इस तरफ भर एक उस तरफ, ऐसी दो छोटी- 
छेटी नलियाँ या धमनियाँ हैँ । उनके भीतर से दा तरह के 
ज्ञानतन्तु-प्रवाह वहा करते हैं । इन नलियों में एक का 
नास इड़ा और दूसरी का पिड्ुला है। इनके वीच में एक 
और नली है। योगी उसे सुपुम्ता कहते दे । जिसे वे कुण्ड- 
लिनी कहते हैं वह सुपुज्ञा के सबसे नीचे फे भाग में रहती 
है। जैसे सपिणी कुण्डलाकार बैठतो है वैसे ही यह भी 
अपने स्थान में कुण्डज्ञी-पेरे-क्रिये हुए बेठो रहती है । इसकी 
कुण्डलियों की संख्या साढ़े दोन मानती गई हे। इसका आकार 
तिकाना होता है। योग की साधना करके योगिजन इस 
साई हुई कुण्डक्षिनी को जगाते हैं। उसके जगाने के लिए ही 
योग का अभ्यास किया जाता है। अभ्यास बढ़ने से कुण्ड- 
लिनी जागृत हो उठती है। जागृत होने पर, सर्पियी जैसे 
एक जगह पर स्थिर नहीं रहती, वैसे ही यह भी चच्चल्तता 
दिखाने लगती दै। सुपुश्ना चाड़ी पोल्ली होती है। इसलिए 
उसी के भीतर दी भोतर वह सिर की तरफ चढ़ने लगती है 


कुण्ड लिनी प्‌ 


पार जिन चक्रों का वर्णन ऊपर किया गया है उनका भेद करती 
हुई, महारन्ध्र तक चलो जावी है। जैसे-जैसे वह ऊपर की 
श,्रेर जाती है वैसे ही वैसे योगियों के सांसारिक वन्धन 
ढोले द्वोते जाते हैं और भिन्न-भिन्न प्रकार की भनेक प्रलौंकिक 
शक्तियाँ उनको प्राप्त होती जाती हैं। यहाँ तक कि शरीर 
श्रोर मन से यागियों का सम्बन्ध विलकुल ही नष्ट हो जाता 
है और थे परमानन्द में मग्न हो जाते हैं। इस अवस्था को 
पहुँचले पर उन्हें परमात्मा का शुद्ध रूप देख पढ़ने लगता है'। 

वज्ञासन प्रार सिद्धासन का श्रभ्यास होने पर मूलवन्ध 
की सिद्धि होती है। मूलबन्ध सध जाने पर भ्रपान-वायु 
का श्रधागमन बन्द दे। जाता है। तव बह ऊपर की श्र 
जाने लगता है और मार्ग में सेई हुई कुण्डलिनी को ज़ोर से 
धक्का देता हैं। उसके पक्कों से वह कुब्त द्वोकर धीरे-धीरे 
जाग उठती हैं श्रैर अपनी कुण्डलियों फा खाल्कर सीधी हो 
जाती है। उप्त समय सुपृम्ना का द्वार खुल जाता है पर 
प्राण तथा अपान वायु का योग होने से योगी को चहुत फष्ट 
होता है। जगने पर कुण्डलिनी हृदय के नीचे फी वायु फो 
पीकर हड्डी, शिरा और मांस के रस को चूसती है; प्राण-वायु 
की अधागामी और अपान-वायु को ऊध्वेगामी करती है; 
कर पूर्वोक्त चक्रों का भेद फरती हुई ऊपर चढ़ जाती है। 
यथोक्त रीति से जब योगी इस कुण्डलिनी का सहस्तार चक्र 
में पहुँचा देता है तथ उसे जे। श्रानन्द मिलता है वह अव्णे- 


प्प्ध आध्यात्मिकी 


नीय है। उस चक्र में कुण्डलिनी को स्घिर रखना ही योगी 
का सबसे बड़ा कर्तव्य है। मोक्ष का साधनीभूत, मद्दातेजों 
का तेज, योगद्ुम का झद्भुत फल, परमानन्द का भ्रचिष्ठान 
प्रौर अनादि तथा अच्॒य्य परसात्मसंज्ञक तत्त्व वहीं रहता है । 
वहाँ रहनेवाले अ्रनिवेंचनीय परसात्मा का श्रवत्लोकन करने 
फे लिए द्वी यह अ्रखण्ड श्रध्यवसाय किया जाता है । 

सुपुन्ना नाड़ी के नीचे के सिरे के पास मज्जा का एक 
हुकड़ा है। उसका भी श्राकार तिकाना हैं । यद्द वात 
शरीर-शासर के जाननेवालें ने श्रपनी आँखों देखी ह। उसे 
ही योगियों ने कुण्डलिनी माना है श्रार जिन भिन्न-भिन्न 
चक्रों की उन्होंने कल्पना की दूँ वे भो एक प्रकार के मन्लाकन्द 
ही हैं। मलुष्य के शरीर में सहस्रशः ज्ञानतन्तु फैज्ते हुए हैं 
उन्न सवका सम्बन्ध मस्तक से है। मस्तक हो में ज्ञान का 
भाण्डार है। वही ज्ञानतन्तुओं की राजधानी है। ज्ञान- 
तन्तुओं के द्वारा दे प्रकार फे ज्ञान-प्रवाह बद्दा करते हैं | 
एक श्राहक, दूसरा अभिसारक । श्राहक प्रवाह बाहरी ज्ञान 
के मस्तक सें पहुँचाता है और अमभिसारक ज्ञान को मस्तक 
से वाहर ले आता है। प्रप्र्ब्जु, मेरदण्ड, या रीढ़ का 
ऊपरी भाग गोल है। पर वह सिर के भीतरी भाग से मिला 
हुआ नहीं है। सिर के भीवर जे एक प्रकार का रस है उसी 
के ऊपर बह गोला पैरा करता है| ज्ञान को लेने या देने फा 
काम वह बहीं समाप्त कर देता है| 


कुण्हलिनी ७ 


संप्तार में कई प्रकार की शक्तियाँ हैं। उनमें से विद्युत्‌ 
अर्थात्‌ विजलो की शक्ति भी एक शक्ति है। यद्द शक्ति विल- 
त्ण है । जिस शक्ति फे बल से किसी पदाथे फे सब परमाणु 
एक हो साथ, एक ही तरफ, जाने लगते हैं उसे विजलो की शक्ति 
कहते हैं। श्वासाच्छास से शरीर के परमाएुओं की धारा था 
वृत्ति एक द्वो तरफ बहती है। और, मन जब इच्छामय हे। 
जाता है तथ ज्ञान-प्रवाह को भी विजलो ही की शक्ति के समान 
एक शक्ति प्राप्त होती है । अर्थात्‌ जब इच्छा का प्रवाह ज्षान- 
तन्तुओं सें बहने लगता है तब उसमें घेड़ी-बहुत विजली की 
शक्ति झा जातो है। शरीर की सब शक्तियाँ जब मन के 
श्रधीन हो जातो हैं श्रोर एक तरफ यथेच्छ प्रवाहित होने ल्गतों 
हैं तब शरीर एक तरफ्‌ की विजल्ली की वैटरी (स़ज़ाना-फोश) 
बन जाता है। यह बात प्राणायाम फरने से सिद्ध द्वोती है । 
उससे शरीर की सब क्रियाएँ यथानियम होने लगती हैं और 
एक प्रकार की शक्ति का प्रवाह वह उठता है । 

ज्ञानतन्तुश्रों ही के मार्ग से सथ प्रकार का ज्ञान होता 
है। इन सनन्‍्तुझं का जाल मन ही ने बनाया है। इसलिए 
थागियों का कथन है कि यदि मन इस जाल को तेड़ दे ते 
और मार्ग से भी सव बातें का ज्ञान हो सके । बह मार्ग 
वहीं पृर्ववर्शित इच्छा-शक्ति, या विजल्ली का प्रवाह है। ऐसा 
होने से श्राप ही आप ज्ञान होता रहेगा श्र उसे शरीर के 
अधीन न रहना पड़ेगा | 


प्प आध्यात्मिकी 


सुपुन्ना नाड़ी रीढ़ के भीतर होतो है। उसका मुँह नीचे 
बन्द रहता है। यदि वह खुल जाय पर उसके भीतर से 
न्ञान-प्रवाह वहाते बने तो झ्ञानतन्तुओं से काम लेने को ज़रूरत 
न रहे। जितने पूर्वज्ञान हैं सब मृल्ाधार चक्र में रहते दें । 
कल्पसा कीजिए कि हमने १<०४ की प्रदर्शिनी बम्बई में देखी। 
उसमें देखे गये पदार्थों का ज्ञान मृलाधार में अद्वित रद जाता है 
फऔर भावना या क्रिया की शक्ति से बह फिर नया हा उठता है, 
श्रधात्‌ प्रतिविन्वित हो। जाता हैं। उस शक्ति द्वी का दूसरा 
नास कुण्डलिनी है। श्रव, यदि, मन को स्थिर करके उससे 
किसी एक ही वस्तु को चहुत अधिक भावना या चिन्तना की 
जाय ते मूलाघार चक्र सन्तप्त हो उठे और उसकी गरमी से 
कुण्डलिनो नामक शक्ति जग पड़े। तब इच्छा की प्रवक्ता 
से यदि वह सुपुन्ना के भीतर कर दी जा सके और ऊपर की 
झ्रेर एक के प्रागे दूसरे मज्ञा-चक्र फो भेदती हुई अध्रन्ध्र 
तक पहुँच जाय तो वित्कक्षण धातों फा ज्ञान होने लगे । उस 
समय ज्ञान-प्राप्ति फे लिए ज्ञानतत्तुओों की प्रपेक्षा न रहे । 
पहुत अधिक अभ्यास घढ़ने से, प्नन्‍्त जन्मों में एकत्र की गई 
शक्ति का समूह यदि, इस तरहद्द, सुपुश्ना के मार्ग से मस्तिष्क 
तक पहुँचाया जा सके तो मन ज्ञानमय श्रधवा विद्युच्छक्तिमय 
हो जाय । जगत्‌ में जितनी वैद्ुतिक शक्ति है उसका एकत्व 
उससे हो। जाय । अतणएव जे अपने सन को इस स्थिति को 
पहुँचा दे उसके सर्वेज्ञ दवोने में कोई सन्देह व रहे । 


कुण्डलिनी प्ज्ड 


कुण्डलिनी जब ईप्सित स्थान को पहुँच जाती है तब 
योगी फोा सारा संसार ही ज्ञानमय देख पड़ने लगता है। 
कुण्डलिनी का जागृत करने ही से परमात्मज्ञान की देदीप्य- 
मान शिखा उसके सामने जलने सी लगती है। अतीन्द्रिय 
शक्ति और परम ज्ञान की प्राप्ति होती है। जहाँ कहीं कोई 
भ्रल्ोकरिक शक्ति देखने में थ्रावे वहाँ समझना चाहिए कि, 
छानत: प्रथवा अज्ञानतः, कुण्डलिनी का थोड़ा-बहुत प्रवेश 
सुपुम्ना में श्रवश्य है! गया है । योगियों का ऐसा ही मत है । 
उसका साक्ष्य इसी प्रकार का दै# । 

[ साचे १४०५ 
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४ सदूर्गलत 


६--निरीश्वस्वाद 


ईश्वर है भ्रथवा हीं है, इस विषय सें बहुत प्राचीन काल 
से विवाद चल्ला आता है। निरीश्वरता-विधायक फई धर्म 
अश्यावधि अपने देश में भी प्रचलित हैं ।' ईश्वर के भ्रस्तित्व 
को मे माननेवाले वाद्ध, चार्बाक श्रादि के अलुयायियों से, 
शट्टूराचार्य के समय तक, यह भारतवर्ष परिपूरित था | परन्तु 
आ्राचाय ने जब से उनके धर्स का मूल्ोच्छेद किया तब से ये 
लोग, विशेषत: बौद्ध, इस देश का परित्याग करके अन्यान्य 
देशों का चले गये । 

बैद्ध धर्म के भ्रतुयायी ईश्वर के अस्तित्व को नहीं मानते । 
यह धर्म इस समय चीन, जापान, श्रह्मा और तिव्यत श्रादि 
श्रनेक देशों में सर्ववीभाव से सान्‍्य हो रहा है। इसके 
अलनुयायियों को भी जब हमारे इश्वरास्तित्व-विधायक धर्म्म के 
सम्मुख हार मानकर द्वोप-द्वोपान्तरों को प्रयाण करना पड़ा, तव 
अवश्यमेव हमारे धर्म में कोई विशेषता है श्रार अ्रवश्यमेव ईश्वर 
का देना उसके न दोने से अधिक योग्यता के साथ सिद्ध किया 
जा सकता है, यही मानना पड़ता है। तथापि, यहाँ पर, 
हम निरीश्स्वाद के विषय में कुछ लिखना चाहते हैं । 

“यह ब्रह्माण्ड खयमेव उत्पन्न हुआ है; इसका कर्ता कोई 
नहीं”, यह निरीश्वरवादियों का कथन है। “ईश्वर है अथवा 


निरीश्वरवाद डे 


नहीं, यद्द निश्चित रूप से भहदीं कहा जा सकता”, यह 
सन्देहवादियों का कधन है। “यह समग्र सृष्टि एक झादि- 
शक्ति से उत्पन्न हुई है, परन्तु अल्पज्ञ सनुष्यों को उस आदि- 
शक्ति फे खरूपादि का ज्ञान सम्भव नहीं?, यह श्रक्षेयता- 
वादियें का कघन है। जब तक यह देह है तभी तक 
सुख-दुःखादि का अनुभव द्वोता है, प्राणोत्तमण द्ोने के अन- 
न्वर फिर और कुछ शेष नहीं रहता”, यह देहात्मतावादियों 
का कथन है। इन सब मतों में ईश्वर के ऊपर विश्वास नहीं 
किया जाता | 

“त्ास्तिकों वेदनिन्दकः” अर्थात्‌ वेद की निन्‍्दा करने- 
वाले को सास्तिक कठते हँ। महापण्डित अमरसिंह-कृत 
फोश में 'नास्तिक' शब्द फी इस प्रकार व्याख्या फी गई है। 
बेद हमारे हो देश के धर्म-पअन्थ हैं। इससे केवल हमी लोग 
अ्रथवा हमारे ही धर्म के अनुयायी उनको मान दे सकते हैं; 
अन्य देशवाले तथा अन्य धर्मावलम्बी नहीं दे सकते । इस- 
लिए इस भूसण्डल में इश्वर को न माननेवाले सारे लोगों के 
विपय में 'नास्तिक” शब्द व्यापक नहीं हो सकता। सबके 
लिए 'निरीश्वरवादो” शब्द का ही प्रयोग करना ठीक है । 
तस्मात्‌ इस निन्रन्ध सें जहाँ कहीं आवश्यकता होगी हम इसी 
शब्द का उपयोग में लावेंगे | 

अपने देश के प्राचीन निरीखरवादियों के सिद्धान्तों का 
अव हम दिग्दशन करना चाहते हैं । 


आध्यात्मिकी 


द97 
नश्ज 


बृहस्पति के मत का अनुत रण करनेवाते निरीश्वरवादियों 

फे शिरोमणि कोई चार्वाकजी हो गये हैं । उनका यह 
सिद्धान्त है कि प्ृथ्वो, जल, तेज और वायु के येग ही से शरीर 
में चैतन्य उत्पन्न होता है श्र यद्द चैतन्य शरीर के नष्ट, अर्थात्‌ 
उन चारों तत्त्वों का विश्लेषण, हे।ने पर नष्ट दो जाता हैँ । ये 
लोग खभाव द्वी से जगदुत्तत्ति मानते हैं और खर्ग, नरक, 
पुनजेन्म, परमात्मा किसी का नहीं मानते । इनके मत में 
आत्मा न ईश्वर का अश है, न अमर है, औ्रार न कर्मजन्य 
फल ही उसे मेगना पड़ता है। चेतना-विशिष्ट देंद् ही को ये 
आत्मा कहते हैं और प्रत्यक्ष प्रभाय को छेाइकर श्रुमानादि 
प्रसाणों के प्रमाण ही नहीं मानते। इनके मत में यज्ञानुप्ठान, 
अग्निहेन्र, जप, तप इत्यादि सब निष्फल है। 'अइनालिज्ज- 
नादि” सुख ही सुख है; और जिस प्रकार हो उस त्रक्ार 
उत्तका उपाजन करना ही परम पुरुपाध है। इस मत के 
प्रवतेक बृहरपतिजी के चचन कई कीतुकावह श्लोकों में सूच्रित 
हैं, जिन्हें हम सर्वदशनसंग्रह से नीचे उद्धृत करते हैं-- 

# न स्वगो नापवरगों वा नैवात्मा पारदौकिकः । 

नेव वर्णाश्रमादीनां क्रियाश्व फह़दायिकाः ॥ 3 ॥ 

अ्रग्निद्दोश्न त्रयो चेदाखिदण्ड' भस्मगुण्डनस | 

बुद्धिपौरुपहीनानां जीविकाधातनिर्भिता ॥ २ ॥ 


टू हु्मलू जय झएप-ज-"ैप"७डइग्र्-+-+++-+++++-- है है 
# न स्वर्ग है, न अपवर्ग है, न पारलौकिक प्रात्मा है, न वर्णाभम- 
परायण मजुष्यें की क्रिया ही किसी प्रकार फल की देनेवाज्ी है। श्रप्नि- 
होत्न करना, वेद पढ़ना, ब्रिदण्ड संन्पाप्त लेना और भस्म इत्यादि धारण 


निरीश्वरवाद डरे 


पशुश्चेन्निहतः स्व ज्योतिशेमे गमिप्पति । 

स्वपिता यज़मानेन तत्र कस्मान्न हिंस्यते ॥ ३ ॥ 

स्तानासपि जन्तनां भ्राद्ध/ चेत्ष्तिकारणम्‌ । 

गच्छुतामिह जन्‍्तनां व्यर्थ/ पायेयकल्पनम्‌ ॥ ४ ॥ 

स्वग॑स्थिता यदा तृप्ति' गच्छेयुस्तत्न दानतः । 

प्रासादस्योपरिस्थानामन्न कस्मान्न दीयते ॥ < ॥ 

यावज्जीवेत्‌ सुख जीवेट्य कृत्या छत पिश्नेत्‌ । 

भस्मीमूतस्य देहरुप पुनरागस्ं कुतः ॥ ६॥ 

जिस मतवाले की तकना-शक्ति इतनी चलवती औरएर विवेक- 

परम्परा इतनी विशाज्ष थी उस चार्चाक मत का नाम तक, जो 
इस समय दा-चार दर्शनशात्ष जासनेवाले के अत्तिरिक्‍्त 


किसी को विदित नहीं रहा, वह आश्वरयंजनक नहीं | 


चाल वि लक जनल न न ननननन-क, 


करना नियु द्धि आर पारप्टीन झालसी लागों की जीविका सुख से 
निर्वाह दाने के किए भह्मा ने बनाया हैं। ज्योतिशेम यज्ञ में मारा गया 
पशु यदि स्वर्ग का जाता है ते यज्ञ फरनेवाला य्जसान यज्ञ में अपने 
बाप ही को क्यों नहीं मारकर उसे स्वर्ग भेज देता ? मरे हुए प्राणियों 
को भी, घर बैठे श्राद्ध करने से, यदि ठृप्ति हा सकती है त्ते। एक स्थान से 
दूसरे स्थान को जानेवालों के लिए इस लेक सें . 'सतुआ” बिना व्यर्थ 
है। घर में एक बार श्राद्ध कर देने ही से वर्ष भर के लिए छुट्टी हो जानी 
चाहिए। इतनी दूर स्वर्ग में रहनेवाले प्राणियों। की भी यदि दान से 
तृप्ति सम्भव है ते यहां बड़े-बड़े ऊँचे घरों के दूसरे-तीसरे खण्डों में रहने- 
चाले की उसी प्रकार दान से तृप्ति क्यों नहीं होती ? जब तक जीवन है 
सुख से रहना चाहिए; और आवश्यकता होने पर ऋण करके भी दूध- 
मलीदा उशना चाहिए, क्योंकि मरने के श्रनन्‍्तर भस्म हुए शरीर का 
इस लेक में पुनरागमन द्वाना किसी प्रकार सम्भव नहीं । 


९४ आध्यात्मिकी 


इस मद के भ्ाचार्य देवगुरु इृहस्पतिजी हैं। जान पड़ता 
है कि अपनी ज्ो तारा फे हरण किये जाने पर ढुखी होकर 
उन्होंने उन्‍्सत्तवत्‌ प्रज्लाप रूप यह शालत्र बनाया है। हमने 
'पण्डिते| फोे मुख से सुना भी है 'तारापहारविकलो बविलल्ञाप 
बृहस्पति:?” भर्थात्‌ तारा का अपहरण होने से इस प्रकार इद्द 
स्एति ने विज्ञाप किया है। यह ठीक जान पढ़ता है; क्‍योंकि, 
लेक में सी स्री पुत्रादि फे नष्ट होने से लोग विल्ाप करते हैं 
ओऔर फहते हैं कि ईश्वर है दी नहीं; यदि द्वोता वे हमें इतना 
दुःख क्यों देता ! 

अपने-अपने खाभाविक गुणों ही से एकत्र हुए द्वव्यों से 
संसार उत्पन्न हा जाता है; उसका कर्ता कोई नहीं; यह गौतम 
बुद्ध के अनुयायी बौद्ध लोगों का सत है। पुत्रज॑न्म, परलोक 
और आत्मा चार्दाक नहीं सानते; परन्तु वौद्ध सानते हैं। ये 
लोग अर्थात्‌ बौद्ध मुक्ति को मानते हैं श्रार जीव के अनादित्व 
के विषय में भी शट्टान नहीं करते। चार्वाक की तरद्द केवल 
प्रथक्ष ही को नहीं, किन्तु अनुमान को भी ये प्रमाण मानते 
हैं। यही चार्वाक श्र बौद्धमत में श्रन्तर है। परन्तु यह 
सब मामा ते क्या ९ जैसे घोर निरीश्वरवादों चार्वाक हैं 
वैसे ही दौद्ध भी हैं। ये ईश्वर और वेद को नहीं मानते । 

बौद्धों की चार शाख्ाये हैं। माध्यमिक, योगाचार 
सौत्रान्तिक और वैभाषिक । जो कुछ अपनी बुद्धि में युक्ति- 
'पृणे जान पड़े उसी को मानना और उसी के अ्रमुसार व्यवहार 


निरीश्वरवाद न 


करना बौद्ध लोगों का सिद्धान्त है। “बौद्ध” शब्द का अर्थ 
भी यही है। चारों प्रकार के बौद्ध सकल भावनाओं को 
निवृत्ति द्वारा शुन्य-रूप निर्वाण मानते हैं। इनके मत में 
संसार क्षण-भल्‍ुर भर दुःखमय है। इस संसार की क्षण- 
भदुरत्व और दुःखसयत्व रूपी भांवना करके रागादि के नाश 
ज्ोोने द्वी को ये मुक्ति कहते हैं प्लौर सब पदार्थों से मन्त को 
खॉँचकर शून्य तत्त्व का चिन्तन करना मुक्ति का लक्षण बत- 
लाते हैं। संसार को दुःखमय फलपना करके भी बौद्ध लोग 
द्वादशायतन पूजा करते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय श्र पाँच 
कर्मेन्द्रिय मिलकर १० तथा ११वाँ मन और १२वीं बुद्धि, 
यहा इनके द्वादशायतन हैं। नाना प्रकार की प्रर्थोपाजेना 
करके इनको प्रसन्न रखना, भ्र्थात्‌ खूब खाना, पीना श्रौर मस्त 
रहना इनकी पूजा हुई। डर क्या है, फर्मजन्य फल्न का देने- ' 
वाला ईश्वर ते मानते ही नहीं, फिर चाहे इन्द्रियों की जितनी 
सेवा करे । इधर ते संसार की दुःखमय भावना करते हैं, 
उधर अपने ्ण-भहुर शरीर फे अन्तर्गत क्तुद्र इन्द्रियों को 
आनन्दित रखना ही श्रेयस्कर मानते हैं, यह क्‍या आडम्बर है 
कुछ समर्क,में नहीं श्राता । 

बौद्ध धर्म फे सिद्धान्तों का खण्डन-मण्डन हमारे सनातन 
घर्मावहम्बी आचायों ने अनेक स्थानों पर किया है, इसलिए 
इस अवसर पर इस विपय में इतनी ही चचोा हम वस समभते 
हैं। हाँ, इतना और हमको यहाँ पर कह देना चाहिए कि 


है प्राध्यात्मिकी 


कलकता-निदासी वावू सनेमेहन दत्त, एम० ए०, इस' मत को 
निरीश्वखादी नहीं धतताते । एक पुलक में उन्होंने लिखा हैं 
के गौतम बुद्ध अपने का श्रोकृष्ण क्री भांति ईश्वर कहता था 
और आत्मोन्‍नति के द्वारा अपने समान धोकर 'बुधः हा 
जाने को ईश्वर-प्राप्ति श्रथवा मुक्ति मानता था और इसी 
प्रकार सबकी उपदेश देता धरा । परन्तु जहां तक हमने देखा 
है, श्नेक प्रंथकारों ने इस धर्म को निरोश्वरता-विधायक ही 
माना हैं। इसी लिए हमने भी इसे इस प्रकरण में स्थान देना 
उचित समझा । 

जैनधर्म चौद्धवर्म से बहुत कुछ मिलता-जुलता है। देते 
निरीश्वरवादो हैं। दोसों के सिद्धान्त प्रायः एक ही हैं; जहाँ 
कहों भेद है, बहुत कम है। यह मपग्माण्ड झादि और अन्त 
रहित है; इसका बनानेवाला कलाई नहीं; न कभो यह उत्तन्न 
हुआ श्र न कभी इसका विनाश दोगा--यह जैलियों का 
मत है। इनके मत में रागादि देप-रहित, सर्वतत, न्रैल्लाक्य 
पूजित, अर्घात्‌ वधाधेबादी इनका पअर्हन देव हो परमेश्वर 
है। थे कहते हैं कि जिस वस्तु को पूर्णतया प्रथवा उसके 
किसी एक भाग को कभी किसी ने अपने नेत्रों से नहीं देखा, 
उसका अनुमान भी नहीं हा सकता। इसलिए हमारा 
सर्वज्ञ, सर्वेव्यापो, सर्वश्रष्टा जगदीश्वर जब प्रसच नहीं देखा 
गया, तव उसका अलुसान कैसे किया जा सकता है ९ तस्मात्‌ 
ईश्वर कोई नहों । 


निरीश्वरवाद ७ 
वाद्ध आकाश, काल, जीव और पुदुगल ये चार ही द्रव्य 
मानते हैं, परन्तु जैन लोग पर्मास्तिकाय, भ्रधर्मास्तिकाय, 
अ्राक्ाशास्तिकाय, पुद्गलास्तिकाय, जीवास्तिकाय और काल 
ये छः द्रव्य मानते हैं। बौद्धों के समान जैन भी स्थाद्वाद भर 
सप्तभड्ठो| मानते हैं। यह सप्तभड्ठी और स्पाद्वाद ताकिकों के 
अका०इ-ताण्डव के उपयोग में आते हैं। इसलिए यहाँ पर हम 
इनके नामोल्लेख मात्र ही से सन्‍्तोप करते हैं। “अहिंसा 
परमे धम:? यह इनके धमम का मूलतत्त है। ये लोग चेतन 
और जड़ दे हो पदाथे मानते हैं और उनके विवेचन को विवेक 
कहते € . रागादि का त्याग और यह जगत्‌ किसी के द्वारा 
निर्मित है, इस प्रकार के भ्रविवेक का नाश, जैन लोग अपने 
जीवन का लक्ष्य समभते हैं। ये परम ज्योति:खरूप जीव ही 
की भावना को सर्वोपरि मानते हैं और चेतना-विशिष्ट जीव 
जिसका अंश मात्र है उस सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा का अस्तित्व 
तक स्वीकार नहीं करते । 

सांख्यदशन का अज्लुयायी यद्यपि कोई प्रथक्‌ धर्मं इस समय , 
नहीं देखा गया तथापि यह्द दशेन निरीश्वरवादी होकर अत्यन्त 
प्राचीन है और बौद्ध धर्म इसी के तत्त्तों का श्रवलम्बन करके 
अद्यावधि इस भूगाल के एक ठतीयांश में व्याप्त हो रहा है । 
इसके अतिरिक्त सांख्य का बीज भारतवर्ष फे अनेक सम्प्रदायों 
का इस समय भी मित्तिमूलक हे। रहा है। इस दर्शन के 
कर्ता कपिल मुनि हैं । हे पु 
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हरिभद्र सूरिक्ृत पड़दशन-समुचय मे लिया हैं-- सांख्या 
तिरीखरा;: कंचित फचिदीखरदवतः:, भधति काई-का३ 
सांख्य मतवाले ईश्वर का मानते हैं श्र काई-काड नहीं मानते 
परन्तु यह दशन विशेषतः निरीश्ररधादी ही छे नाम से प्रसिद्ध 
चला आता है। और सांख्य प्रवचन के प्रथमाध्यात्र का 
€ए वा सूत्र--ईधरासिद्धे: इसका मूल कारण है । सांस्यकार 
प्रयक्ष प्रमाण फे वरिपय में लिख रहे हैं श्रार कहते है कि-- 
यत्‌ सम्बद्ध! सत्‌ तदाकारोल्‍लगि विन्नाने नर प्रर्यण्म । 
हक १, सू» ८४६ 
अर्थात्‌ जिसका सम्बन्ध ( सत्र विद्यमान ) पदाथ से दी 
और जिससे घुद्धि को वृत्तियां में तदाकार का श्ञान दे जाय 
उसको प्रत्यक्ष प्रमाण कहते हैं। इसमें यह सनन्‍्देद्द ह9। कि 
योगिजनों को जो प्रत्यक्ष होता मे वद चन्तुरादि इन्द्रिय-संय्रेग- 
जन्य न द्वोकर भी त्रेकालिक पदार्थों का सात्नात्कार रहता हैं। 
इसलिए प्रत्यक्ष का उपयुक्त नत्षण ठीक न हुआ्ला । इसका 
समाधान अगले सूत्र में यों ह-- 
यो गिनामशाद्यप्रत्यक्षात्न दोषः-- 
झ० $ सू० ६० 
अर्थात्‌ कह्दा गया लक्षण वाह्म प्रत्यक्ष का है; परन्तु 
थोगियों का प्रत्यक्ष वाह्य नहीं आन्तरिक हैं; श्रत: वही लक्षण 
ठीक है। भ्रव यहाँ पर यह प्रश्न उद्भूत हुआ कि यदि 
इन्द्रियों का पदार्थो' के साथ सम्बन्ध द्वीने ही से प्रयत् 
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ज्ञान होता है ते ईश्वर का ज्ञान होना कदापि सम्भव नहीं; 
क्येंकि उसका किसी इन्द्रिय द्वारा सस्वन्ध नहों होता, और 
हम अनुमान भो उसका नहों कर सकते, क्योंकि अनुमान ते 
उसी का द्वे। सकता है जिप्तका कभी किसी घत्सु के साथ 
संयोग हुआ हो । इस पर सूत्रकार 'इश्वरासिद्ध:”” इस सूत्र 
में यह कहते हैं कि पहदे ईश्वर हो सिद्ध नहों, साक्षात्कार 
किसका हो सकेगा । प्रमाण द्वारा प्रथमतः ईश्वर का द्वोना सिद्ध 
कीजिए, तदनन्दर हमारे प्रत्मत्त लक्षण को सदेप ठहराइए। 

“इंध्वरासिड्धे:” इस सूत्र में कद्दी गई ईश्वर को असिद्धि 
को दंड करने के लिए इसका अगल्ला सूत्र सूत्रकार से था 
लिखा द--- 

सुक्तबद्यारन्यत्तराभावात्न तत्सिद्धिः-- 
फम्र० १, खू० ६३ 

अर्थान्‌ इशवर न तो मुक्त हो है श्रार न वद्ध दी है, इससे 
उसकी सिद्धि प्रमाण द्वारा नहीं हैा। सकती । यदि युक्त दहोता 
ते। सृष्टिररचना के जजाल्न में क्यों पड़ता श्रौर यदि वद्ध द्लोता 
ते अविया फे कारण जगदुत्तत्ति कर हो ने सकता। यदि 
इन दे।नों खभावों से प्रथक्‌ कोई विज्क्षण शक्तिमान्‌ ईश्वर 
है ते है। सकता दै; परन्तु तक द्वारा उसका होना प्रमाणित 
नहीं हे! सकता । इस सूत्र के अथे का आस्तिक लोग खींच- 
खाँचकर श्रपनी ओर लगाते हैं श्रौर कहते दे कि काकु-न्याय 
से इसंका इसः प्रकार अथे करना चाहिए कि “ईश्वर बद्ध 
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और मुक्त देनों से सिन्न है, इस कारण कया उसकी सिद्धि न 
है| सकेगी ?” परन्तु जिस प्रसह्ष में श्रार जिस प्रकार इन 
दे-चार सूत्रों की रचना होती चल्ली आई है, उसके अनुसार 
यह पथ युक्तिपू नहीं जान पड़ता । 

अथवा थोड़ी देर के ल्षिण कल्पना कीजिए कि कपिलजी 
का यह आशय है कि झश्वर है अवश्य, परन्तु उसके अस्तित्व 
के प्रमाण द्वारा सिद्ध नहीं कर सकते । ते! क्‍या इस प्रकार 
की करपना करने से साख्यकार को इंश्वरवादी कह सकते हैं ९ 
इसारी समझ सें ते! नहीं फह सकते । जे! कहता है कि ईश्वर 
नहीं है वह भी निरीश्वसर्वादी है; और जो कहता है कि ईश्वर 
के होने का कोई प्रमाण नहीं, वह भी निरीश्वरवादी ही है। 
अतः दे प्रकार के निरीश्वरवादी मानने पड़ते हैं; जिनमें कपिल 
मद्दाराज को दूसरी श्रेणी के अन्तर्गत समझता चाहिए | 

“अ्रथ त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुपाध:?---यह 
सांख्यद्शेन का प्रथम सूत्र है। इसका अर्थ यह है कि तीन 
प्रकार फे ठुःखों की अत्यन्त निदृत्ति को प्रत्यन्त पुरुषार्थ कहते 
हैं। श्राध्यात्मिक, आधिमैतिक पैर भ्राधिदेविक, ये तीन प्रकार 
फे दुःख हैं। इनके समूलोच्छेएन का यत्न प्रतिपादन करके 
अपवर्ग प्राप्त करने का उपदेश इस दर्शल का सिद्धान्त है | 

यदि कोई शट्डग करे कि यन्त्र, सन्‍्त्र, औषधादि ही से 
ढु:खों की निवृत्ति हो सकती है, सांख्य की युक्तियों का अवब- 
लम्बन करके उनके अनुसार उपाय करते की फोई आवश्यकता 
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नहीं, ते यह शट्टाग ठीक नहीं; क्‍योंकि, एताहश उपायों से 
दुःखों की पत्यन्त निवृत्ति कद्ापि नहीं द्वो सकती। एक 
बार ज्वरांकुश का सेवन करने से ज्वर चल्ला जायगा, परन्तु 
सम्भव दै कि पुनर्वार उसका आगमन दो। श्रथवा किसी 
अभिन्नपित वस्तु की अपेज्षा से हुआ दुःख उस वस्तु की प्राप्ति 
से ज्ञाता रद्देगा, परन्तु यह कौन कह सकता है कि पुनर्वार फिर 
किसी अन्य वध्छु को पाने की इच्छा से फिर भी अन्तःक्रण 
को दु:ख न पहुँचेगा ? सेजन करने भ्रधवा जज्ञ पीने से जैसे 
चुभुत्ता और पिपासा तत्काल के लिए शाल्त दे जाती है, 
परन्तु छुद्ध देर में, निश्रमित समय पर, फिर लगती है, उसी 
प्रकार यह दुःख एताहश वाह्योपचारों से अल्प काल के लिए 
नष्ट है सकते हैं; उनकी परम्परा नहों छूटवी, उनके फिर भी 
पन्न द्वोने का सब्वंदा भय बना ही रद्दता है । 

यदि यह शट्ठा की जाय कि नाना प्रकार के यज्लातुट्टान, 
जप, तप इथ्यादि से ही दुःखात्यन्व-निद्नत्ति हे! सकती है, सांख्य 
फा आडम्वर दमके न चाहिए, ते। इस प्रक्रार की भी शहूत 
ठोक नहीं कही जा सकती ; क्योंकि शारदीय देवीपुजन, सत्य- 
नारायण-अ्रत तथा तल्यूजब, पाथिवाचन श्र नाना प्रकार के 
अनुष्टान श्रादि से जे। दुःख-निम्रत्ति द्वोती हे वह सबेकालिक 
नहीं | इप्त प्रकार के उपाय अनेक कारणों से फञ्नप्रद दी नद्दों 
होते और यदि मान भी लें कि होते हैं ते। ये दुःख की अत्यन्त- 
निशृत्ति करने में कदापि समर्थ नहों होते। जब तक इन 
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कृतियों के द्वारा सब्चित किया गया पुण्य प्रस्तुत रहता है 
तव तक अवश्य शान्ति रहती है ; परन्तु पुण्य क्षीण दोने से 
फिर भी पहले ही के समान दुःख भोग करना पड़ता है। 
अतएव यह भी साधन कोई अच्छा साधन नहीं । 

एक यद्ट भी शट्टाा उद्भूत हे सकती दै कि ईश्वर ने जो 
नेसर्गिक नियम बना दिये हैं उनके प्रतिपालन से हुःखेत्पत्ति 
की सम्भावना न होगी। नियमों का उल्लब्लन करना ही 
दुःख पाने का मूल कारण है। विचार करने से यह शह्ढा भी 
निस्सार जान पड़ती है। प्रथम ते इंश्वरीय नियम ही ऐसे हैं 
कि सहज ही में उनका उल्नहुन है! सकता है; दूसरे उनके 
उन्नद्डन करने की इच्छा प्राणियों में सदेव जागृत रहती है। 
इससे यही अनुमान होता है कि सुख की अपेक्षा अधिक दुःख 
देने ही का इंश्वरीय उद्देश्य है, क्योंकि यदि ऐसा न द्वोता ते 
मादक पदाथ, जे! इतने अनिष्टकारी हैं उनके सेवन की प्रद्वृत्ति 
मनुष्यों सें क्यों वह उत्पन्न करता, श्र फिर उत्पन्न करके भी 
आपाठत: तत्सेचन सुखकर कयें करता ? नियम भी कोई- 
कोई ऐसे हैं कि उनका ज्ञान ही मनुष्यों को नहीं द्वोता । 
फल्पना कीजिए कि किसी स्थान की वायु दूपित हो रही है, 
जहाँ जाने ही से काई न कोई रोग उत्पन्न होने का डर है | 
अ्रब यदि हम वह्दां जाये और किसी रोग से ग्रत्त हो जायोँ 
ते हमारे ऊपर बड़ा भारी वल्ञात्कार समझना चाहिए, क्‍योंकि 
नियमेझ्नह्नन का ज्ञान न देकर तज्जनित दण्ड देना तो किसी 
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प्रकार न्याथ्य नहीं। हाँ, विधि का न जानना लोक में अपराधी 
के लिए दण्ड से बचने का कारण नहीं कहा जा सकता-- 
ह सत्य है, परन्तु लौकिक, अत्पक्ष, न्यायाधीश और सर्वज्ञ, 
परम दयालु, ईश्वर की समता नहीं फी जा सकती । सर्च- 
साधारण फे लिए ऐसे-ऐसे नियमों के सहज ही में जानने का 
साधन सुलभ न करके निर्देयता से तदुल्नइ्डन का दण्ड देना 
समुचित नहीं देख पड़ता। सूक्ष्म विचार करने से इसके 
अनेक कारण वोध होते हैं; परन्तु विषयान्तर होने के भय से 
उनका उल्लेख हम यहाँ पर नहों करते । 
यदि हमने सारे नियमों का यथोचित परिपाक्षन भी किया 
ते क्‍या हमें दुःख न मिलेगा ? दुःख फिर भी मिल्ले हीगा। 
बह नहीं छूट सकता । करुपना कौजिए कि किसी के परस 
प्रिय, साधु खभाव और अति विद्वान एकमात्र पुत्र है। पुत्र की 
झभिल्लापा पूर्ण करने के हेतु, अथवा भविष्यत्‌ में उस्तका उत्कृष्ट 
सम्मान होने और उच्च पद प्राप्त करने से अपने को कृतक्ृत्य 
मानने के निमित्त, यदि पिता ने उसे सहस्तशः मील दूर विद्याध्यय- 
नाथ इँगलैंड प्रधान कराया ओर पश्भाग्यवश वहाँ उसे कुछ 
अनिष्ट हुआ, ते कहिए पिता की यन्त्रणाओं का क्‍या ठिकाना 
है? उप्तको जीवित दशा ही सें नरक की यातनाये' मोग 
करनी पढड़ेंगी। कोई नैसगिक नियम उसने नहों उल्नद्न 
किया, तथापि उसे जो दुःख हुआ उस दुःख से ्रधिक असह्य 
और घातक छ्ोक में और कोई दुःख नहीं हे सकता । अब 
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देखिए, नियमों का उद्लु्ठत किया पुत्र ने, जिससे उसकी 
सत्यु हुई; परन्तु दुःख भेग करना पिता को पड़ता है। इस 
प्रकार के भी दुःख का निवारण एक ऐसे ही दूसरे पुत्र के 
होने, अथवा कात्वात्तर सें उस घढना को भूत्ष जाने अथवा 
प्रौर किसी असिकल्षषित वस्तु में सनानिवेश करने से हो 
सकता है। परन्तु कौन कह सकता है कि फिर किसी पुत्र 
पअ्रथवा पौन्र के मरने से पुनः-पुनः उसी प्रकार का छु:ख न 
शागना पड़ेगा ९ 

हम यह नहीं कहते कि संसार में दुःख ही दुःख है। 
सुख भी है; परन्तु चह सुख दुःख से इतना मिश्रित हो गया 
है कि उसे भी दुःख ही कहना पड़ता है। यही सांख्यकार का 
अमिप्राय है। यह यथार्थ है | संसार अवश्यमेव दुःख का घर है 
प्रैर इस दुःख का समृत्न और सर्वदा के ज्िएण नाश करना ही 
परम पुरुषाथ है। देह-ध्वंस होने से दुःखेच्छेद नहीं होता ; 
क्योंकि सांख्यकार पुनरजन्म मानते हैं ओर जन्म-पैन:पुन्य के 
कारण जरामरणादिज दु:खों की भावना करते हैं, यहाँ तक कि 
आत्मा के विश्व कारण में विज्ञम होने पर भी दुःख का अत्य- 
न्ताभाव नहीं मानते । थे कहते हैं कि जेसे जलन में मन्न होने 
से पुनरुत्थान होता है--' मग्नवदुत्थानात्‌ः--बैसे ही कारण 
में लीन होने पर भी आत्मा के पुनरजन्मादि का सस्मव बना ही 
रहता है। अच्छा, तो क्‍या किया जाय जिससे दुःख-पर- 
स्परा का समूलोच्छेद हो जाय। सांख्यकार कहते हैं कि 
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अपवर्ग की प्राप्ति ही इस कार्य के साधन का एकमान्र उपाय 
है। अपवर्ग कददते किसको हैं ? 
हृयोरेक्तरस्थ चौदासीन्यसपवर्गः । 
अ० ३६, सू० ६५ 

दोनों, अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष की आपस में उदासी- 
नता हो। जाना ही अपवर्ग अर्थात्‌ मुक्ति है। अब प्रकृति और 
पुरुष क्या है इसका सूक्ष्म परिचय सुनिए--- 

हमको इस दुःखमय संसार में नाता प्रकार के दुःख 
सेग करता पड़ते.हैं; परन्तु “हम” कौन हैं ? हमारा देह 
ते “हम” नहीं । सुख-दुःख देह को कदापि नहों होता; 
जब, जहाँ और जितंना होता है उसी “हम” को होता है । 
हमारे देह और देहिक चल्नत-बलनादि शक्ति के अतिरिक्त 
हमकी और कुछ भी दृग्गोचर नहीं होता | ते क्‍या यह सुख- 
दुःखादि शरीर हो को होते हैं ! यदि ऐसा है ते प्राशोत्तमण 
होने के अ्नन्तर उस देह को सुखादि का अनुभव क्‍यों नहीं 
होता ? अथवा जीवित दशा ही में किसो के द्वारा अपसा- 
नित होने पर देह को कोई विकार नहीं होता ; परन्तु अपमा- 
नज ढु:ख अवश्यमेव होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
हमारा देह “हम? नहीं । देह से खतन्‍्त्र जो सुख-दुःखादि 
सेग करनेवाला है. वहो हम” है। यह “हम” हमारा 
हृगगाचर नहों, जिश्से यह प्रमाणित होता है कि इस जगत्त्‌ 
का कुछ भाग. इन्द्रियगोचर है और कुछ इन्द्रियगाचर नहीं.। 


१०६ आध्यात्मिकी 


चक्षुरादि इन्द्रियों का अगेचर और दुःखादि का भाग करने- 
वाला “हम”, “तुम” इत्यादि शब्दों का वाचक आत्मा है। 
इस आत्मा का सांख्यकार पुरुष कहते हैँ। इस पुरुष के 
अतिरिक्त श्रार जो कुछ जगत्‌ में देख पड़ता हैं वह प्रकृति है । 
इन्हीं दोनों की आपस में उदासीनता दे जाना मोक्ष है | 
जितना दुःख आत्मा अर्थात्‌ पुरुण को भोग करना पड़ता 
है सव प्रकृति-जन्य है। वाह्य पदाथे ही उसके आदि- 
कारण हैं। साधारण श्लेप्मा से लेकर उम्र सन्निपात, उदा- 
ब॒त, राजयक्ष्मादि रोग, तथा इृष्टनन-वियोगन सन्ताप और 
अन्यक्त अ्रपसान सब प्रकृति के साथ पुरुष का संयोग हे।ने ही 
से सहन करने पड़ते हैं। यद्यपि झ्रात्मा प्रकृति से सर्वश्रेव प्रथक्‌ 
है, तथापि प्रकृति से उसका विजक्षण संसर्ग भी है। स्फटिक 
और रक्तवर्ण कमत्न दो प्रथक्‌ पदाथे हैं, परन्तु जब्र कमल-पुष्प 
स्फटिक के पास रक्खा जाता दै तब वह उसमें प्रतिफलित 
होकर स्फटिक को भी रक्तवर्ण कर देता है। वास्तव में दोनों 
पदार्थ एक दूसरे से कोई सम्भन्ध नहीं रखते और परस्पर 
शपशे तक नहीं करते। यही दशा प्रकृति और पुरुष की 
है। दोनों यद्यपि देश-व्यवधान-विद्वित हैँ, तथापि प्रकृति ने 
पुरुष को इतना रज्जित कर रक्‍़ख़ा है कि वह भी उसके वर्ण 
का हो गया है और प्रकृति-जन्य दुःख को पाता है। इस 
प्रकार का संयोग नित्य नहीं। जैसे कमत्त-पुष्प फो। ए्फटिक 
के निकट से हटा लेते ही स्फटिक अपने पूर्व वर्ण को प्राप्त हो 
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जाता हू, बेंसे ही प्रकृति जब पुरुष को नटी के समान 
अपना नाच-कूद बतलाकर अन्तहिंत हा जाती है तब पुरुष 
पृ्वंचत्‌ शुद्धस्वभाव शेप रद जाता है, श्रौर फिर उसे सुख- 
दु:खादि की भाषना नहीं होती | प्रकृति भार पुरुष के 
सम्बन्ध का विच्छेद ही परम पुरुपाथ है। यह विच्छेद 
झलानमाध्य हैँ | 

में कर्ता नहीं; मेरा इस' संसार में कुछ नहीं; मुभमें 
कोई क्रिया भी नहीं; इस प्रकार की भावना और उसमें निश्र- 
मात्मक विश्वास फी ज्ञान कहते हैं। यह ज्ञान सांख्यदर्शना- 
न्तगत कथित तत्त्वों का विवेचन और उनका सतताभ्यास करने 
से उत्पन्न दोता है और कर्माकर्स से प्रकृतिजन्य बनन्‍्धन की 
छुड़ाकर आत्मा का अपने सच्चिदानन्द स्वरूप का साज्षात्‌ 
कार कराने में समर्थ होता हैं। हम लोगों ने ज्ञान को मुक्ति 
प्रार अँगरेज़ों ने ज्ञान ही को शक्ति सान रक्खा हैं। इसी से 
एक हो पदाथ का मिन्न-मिन्न रीतियों द्वारा उसका उपयोग 
करने से भिन्न-भिन्न फल हृग्गोचर हा रहा है। ज्ञानाजेन 
द्वारा संसार को दुःखमय जानकर हम लोग विरक्त द्वोते हैं; 
परन्तु अगरेज़ लोग तदुपाजन हो से नाना प्रकार के यन्त्रादि 
की रचना करते हैं, नूतन-नूतन विज्ञान-तत्ततों का पता लगाकर 
नूतन-नूतन विद्या श्र कल्षा-काशल् प्रादर्भूत करते हैं तथैव 
छमारे विरक्त देशवासी जमों को जीतकर उनके ऊपर अपनी 
सत्ता भी पूर्ण रूप से चलाते है । 


श्न्प आध्यात्मिको 


कारण-परम्परा जिप्तक आगे नहीं जा सकती, ऐसी मूल 
प्रकृति को सांख्यकार जगन का आदि-फ्रारण मानते हैं और 
सांसारिक पदार्थों का २५ भेदों में विभक्त करते हैं। ये २५ 
भेद थे हें--पुरुष, प्रकृति, महत, प्रद्दद्वार, पत्मतन्माचा, एका- 
दरशन्द्रिय और पशथ्यस्यृतभृत । 

पृथ्वी, जन्न, तेज, वायु, आकाश का स्थृत्यूत के ॥ 
पाथ्यतानन्ट्रिय, पच्मकर्मन्द्रिय और मन ये एकादशन्द्रिय हें | 
शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्ध, तनन्‍्मात्रा कहल्ात हू ।  हम!! 
एस प्रकार का त्ान अहड़ार है। महन्‌ सन का कहते #े 
प्रकृति और पुरुष का लक्षण हम कहो उक्त # । 

सांख्यकार प्रात्मा का शरोर से प्रधक मानते ह भार देह 
ध्यंसा होने के अनन्तर भी उसका स्थायित्व प्रतिपादित करने 
हैं, एवं श्रात्मा का लाकान्तर में पुनः-पुनः शरीर फे साथ 
सम्बन्ध होने से नाना प्रकार के जरामरणादिज ठुः्खों की 
कर्पना भी सत्य समभते हैं। प्रकृति से विरक्तता सम्पादन 
फरक्षे दु:खों का समूलोच्छेद करने को थे परम पुरुषाथ कहते 
| और उसी को अपका-प्राप्ति का एकमात्र द्वार निश्चित 
जानते हैं। यहो कपिल-सूत्रों का सिद्धान्त है । 

निरीश्वरता-विपयह प्रस्ताव में इस मत की झल्प समा- 
लेचना बस थी; परन्तु यह दर्शन प्मति प्राचोन और झत्या- 
दरणीय हे।नने के कारण हमने किब्यित्‌ चिल्लार से इसकी 
आलोचना की । यह इसी दशन का प्रभाव है कि हम लोगों 


स्प्रे २ कि 
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के हृदय में यह बात भरी हुई है कि यह संसार दु:ख का 
सागर है और इसके पार जाने के लिए प्रयत्न करना हमारा 
परम घस्मे 
अन्य देशों--अर्थात्‌ ईंगलैंड, फ्रांस, जरमनी, अमेरिका 
इतद्यादि--क्रे निरीश्वरवादी अनेक युक्ति-प्रयुक्ति द्वारा ईश्वर के 
अस्तित् में शट्ठा करते हैं। फोई कहते हैं ईश्वर नहीं; सृष्टि 
स्वभाव हो से उत्पन्न होती है। कोई कहते हैं, ईश्वर दो ते 
सकता है, परन्ठु उसके होने का कोई प्रमाण नहीं । कोई 
कहते हैं कि जहाँ चेतना शक्ति देखी जाती है वहाँ शरीर- 
सम्बन्ध अवश्य होता है। अत्तण्व चेतनाविशिष्ट इश्वर नहीं 
हो सकता, क्यांकि उसकी साकारता किसी ने नहीं देखी, 
, अथवा प्रमाण द्वारा सिद्ध करके नहीं वतलाई । इन सब भ्तों 
का समालेचन वहुत दुरूद है। अतएव इस प्रस्ताव को 
हम यहां समाप्त करते हैं |# 
[ सितम्बर १७०१ 





# सक्ुुलित 


७--जीवन क्या वस्तु है ? 

जीवन क्या पस्तु है? इस छाटे से प्रश्न का उत्तर पण्डित, 
जूर्ख, दाशनिक, अदाशनिक, वैज्ञानिक, अवैद्धानिक्र इत्यादि सभी 
मनुष्यों ने प्रनेक प्रकार से दिया है । उन लोगों ने इस सम्बन्ध 
में इतनी बातें कद्दी हे जिनकी गिनती नहीं । मालूम होता 
जिस समय से मनुष्य ने चिन्ता करने की शक्ति प्राप्त की उसी 
समय से इस प्रश्न का उचित उत्तर देने की चेश को जा रही 
है। पर आज तक इसका डचित उत्तर काई नहीं दे सका । 
उच्च श्रेणी के दाशनिक अपना पोथोपत्रा खोलकर शायद 
गम्भीर भाव से कहें, तुम, में श्र घट-पट आदि जे कुछ संसार 
में देख पड़ता हैं, सभी माया की रचना है। पर, उनके इस 
उत्तर से मन सस्तुष्ट नहीं दोता। यह संसार माया को रचना 
भले ही हो, पर इस तत्त्व-ज्ञान से मन को शान्ति नहीं मिल 
सकती । जो वस्तुये' जड़ हैं उनमें किस प्रकार चेतन-शक्ति 
उत्पन्न होती है, किस प्रकार उनमें जीवन के अनेक अद्भत काये 
होते देख पड़ते हं--मन यही बात जानने को उत्सुक रहता 
है। इस दशा सें पूर्वोक्त प्रश्न तत्व-ज्ञान की सीमा से निकल- 
कर विज्ञान के दायरे में आ पहुँचता है। प्राघुनिक विज्ञान- 
शात्र इसका उत्तर किस प्रकार देता है, इस लेख में हम यद्दी 
दिखाने की चेष्टा करेंगे । हु 
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वर्तमान कात्न के वैज्ञानिक कहते हैं--दूध में जामन, 
अर्थात्त्‌ दही का बीज, देने से वह जिस प्रकार जम्रकर दूसरे 
रूप में बदल जाता है, उसी प्रकार जीवन का कार्य दूसरे रूप 
में परिणत हो जाने पर ही ,यथावत्‌ चत्षता है। जामन से 
सिफू दही ही हीं जमता, मैंदा ओर सूजी भी जमती है। 
जब हम ख़सौर का जामन देते हैं तब वे भी दोनों ही जम 
जाते हं। उन्हीं की हम डबल रोटी पकाते हैं। विज्ञान की 
भाषा में जिसे हम जीवन कहते हैं, वह इसी प्रकार के जामनों 
या मिश्रणों से वना हुआ है । पहले पहल सुनने पर यह बात 
असम्भव सी मालूम होती है। पर इसकी सचाई के इतने 
प्रमाण मौजूद हैं कि हमें इसे सच ही मानना पड़ता है। 

कभी किसी बड़े सिद्धान्त का निश्चय एक ही दिन में 
अथवा एक ही व्यक्ति के द्वारा नहीं हुआ | किसी ने उपा- 
दान ढूँढ़े, किसी ने उन्हें एकन्र किया और किसी ने उनकी 
सचाई का पता लगाया । वर्षों बाद एक-एक सिद्धान्त पूर्ण 
रूप से निश्चित होता है। इस जिस सिद्धान्त की यहाँ आलों- 
चना करने चले हैं उसका भी निश्चय धीरे ही धीरे होता आया 
है। उसके निश्चय में प्राचीन तथा वतंमान समय के अनेक 
शारीर-तत्व-विशारदों का हाथ लगा है। पहले पहल जिन 
लोगों ने उसकी नींव डाज़्ो थी उनका स्मरण करते ही हमें 
फ्रान्स के सुप्रसिद्ध वैज्ञानिक पास्टुर (208७0०),.का नाम याद 
श्राता है। दूध में दही क। बीज और मैदे तथा सूजी में ख़मीर 
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का दीन देने से वे कयें जमकर दूसरा रूप धारण करते हैं 
इस' विपय पर उन्होंने पहले पहल खाज की। उससे उन्हें 
सालूम हुआ कि दूध तथा मैंदे में एक प्रकार के छोटे-छोटे जीव 
पैदा हे! जाते हैं| ्रतएव हम जब जमाने के लिए दूध में दही 
का जामन देते है तब उसके साथ ही कुछ थोड़े से जीवागगु 
उसमें छोड़ देते हैं । तब वे सारे जीवाणु बढ़ने छगतें हैं और 
दूध को ढक लेते हैं। उस समय दूध दही का रूप धारण 
कर लेता है। केवल इन्हीं वस्तुओं में नहीं, छुछ रागों में भी 
ये कीटाणु श्रपत्ता कास करते है । इसका भी प्रमाण पास्टुर 
साहब की मिल चुका था । रोगों के जीवाणु, महुप्य अथवा 
अन्य प्राणियों के शरीर में जाकर, जब अपना वंश-वित्तार 
करते हैं तभी उन रोगों के उद्धव का विशेष क्षण प्रकट हाता 
है। यह वात प्रत्यक्ष देखो गई है । इसके अतिरिक्त पास्टु 

साहब ने यद्ध भी दिखाया कि विशेष-विशेष जीवाणुओं का 
काये प्राणियों की तन्दुरुस्ती का भी कारण द्ोता है। अर्थात्‌ 
रानुष्य की तन्दुरुस्ती कायम रखने के लिए कुछ कीटाणुओं के 
कार्य करते रहने की आवश्यकता है। पास्ठुर साहब बड़े 
शारी विज्ञानवेत्ता थे। उन्हें रसायन-शाह्ष का भी अच्छा 
क्वान था। उन्होंने स्पष्ट दिखल्ला दिया कि जीवाणुओं फे द्वारा 
सहुष्य के शरीर में तथा अनेक जड़ पदार्थों में भी जे! परिवर्तन 
देता है वह रासायनिक परिवर्तन है पर, इस वात के सर्व- 
सघारण में प्रकाशित करने का पाप वे श्पने ऊपर न ले सके | 


च्क 


श् 
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जीवन के कार्यों के साथ रासायनिक कार्यों का सम्बन्ध है, 
यह बात प्रकाशित करना उस समय सचमुच ही बंड़ा पाप 
सममभा जाता था। बड़े-बड़े धुरूघर विज्ञान-बेत्ता भी उस 
समय जीवन के कार्यों को एक प्रकार का सृष्टि-रहस्य ही 
समभते थे । उस' समय के विज्ञानवेत्ताओं का ख़याल था कि 
परीक्षा करने के समय अनेक प्रकार के संयोग-वियोग से जो 
रासायनिक घटनाये' होती हुई हम देखते हैं श्र उस ससय 
जिन प्राकृतिक नियमें। का साक्षात्कार हम करते हैं, प्राणियों 
की देह के कार्यों से उनका कुछ भी सम्बन्ध नहीं। इसी 
कारण वे प्राशियों की देह में होनेवाले जीवाशमों फे कार्य 
को जीव ही का काये मानते थे। अतएव यह सिद्धान्त 
ज्यों का स्यों श्रटत्त चना रहा । जीव के काये के साथ रासा- 
यनिक काये का भी संयेग है, यह उस समय किसी के ध्यान 
हीमेंनखझाताथा। 
पास्दुर के मरने के बाद जमनी में चुकनर ( 800॥70" ) 
नासक एक असाधारण प्रतिभाशाली वैज्ञानिक का जन्म हुआ | 
वह चड़ा ही स्वाधीनचेता था। जीवाशुभों का कार्य मुख्यतः 
जीव का कार्य होने पर भी वह रासायनिक काये है, इस 
बात का प्रतिपादन घुकनर बड़े ज्ञोर से करने लगा। केवल 
प्रतिपादव ही नहीं, उसने यह वात सबके सामने प्रत्मन्ष करके 
भी दिखल्ला दी । उसने एक प्रकार का जामन लेकर उसे खूब 
ज्ञोर से दवाया । इससे जामन फे फाप (0०)४) हुकड़े-हुकड़े 


कला 
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हो गये और उनसे एक्र पतला रस निकलने लगा। इस रस 
की परीक्षा करके बुकनर ने दिखाया कि ताजे जीवाणुशओ्रों से 
युक्त फाई पदाथ--फेडे जामन--ढालने पर दूध श्लौर चीनी 
आदि पदार्थों में जे परिवर्तन होता है, जीव-फोपों का यह 
रस ठाल्लने से सी उनमें वही परिवतंन द्वाता है। उसी समय 
से लोग समभने लगे कि जीवाणुओं के कार्य का सम्बन्ध 
जीवनी शक्ति तामक सृष्टि के किसी रहस्य से नहों। उस समय 
इसका ते निश्चय न हा सका कि जीवागण अपनी देह में रस 
किप्त प्रकार बनाते हैं; पर, इसमें किसी का सनन्‍्देह न रहा कि 
जीवाणुओं का यह रस ही अनेक पदार्थों में सि्कर रासाय- 
निक क्रिया पैदा करता है ! पारदुर साहब जिस जीवनी 
शक्ति के भय से अपना सिद्धान्त प्रकाशित न कर सकते थे 
उसकी नींव अब हिल उठी | 

इसके घोड़े ही दिनों बाद वरट्र न्‍ड (9रैलंढ 30॥0श0ं) 
तामक एक फुरासीसी विज्ञानवेत्ता ने इस विषय की गवेपणा 
प्रारम्भ की। उसकी इस गवेपणा के फल से जीवन के कार्य 
के साथ रासायनिक काये की एकता ओर थी स्पष्ट हो गई | 
इसके पहले भी जीवनी शक्ति और रासायनिक शक्ति क्री एकता 
की बात लावोसियर नामक एक फुरासीसी विद्वान ने प्रकट की 
थी। परीक्षा-सवन में आक्सिजन संग्रह करते समय हम 
लोग जिस प्रकार कभी-कभी वायु के बाइट्रोजन का वर्जन 
करके आक्सिजन अहण करते हैं, प्राणियों का फेफड़ा भी ठीक 
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उसी प्रकार ्राक्सिजन प्रहय करके जीवन का कार्य चल्लाता 
है। यह बात भी बहुत समय पहले लाचोसियर साहव ही ने 
प्रकट की थी। वस्ट्रेन्ड साहब दिखलाने लगे कि प्राणियों 
का फेफड़ ऐसी वस्तु है जिलका काम वायु से आक्सिजन 
संग्रह करता ही है। उत्ताप से फेफडा नष्ट हो जाता है, 
ज्ञार ( 7०॑ते ) अ्रथवा विप का सम्पर्क होने पर उसकी गति 
बन्द हो जाती है। उसका प्रत्येक कार्य, पात्ठुर साहब के 
आविष्कार किये हुए खमीर के काये से ज्यों का त्यों मिल गया। 
बरट्रेन्ड साहब ने इसका नाम रक्खा---0:59)85७ । 

इस आविष्कार के पहले प्राणितत्त्व-वेत्ता प्रौर शारीर-शाज्ष- 
वेत्ता लोग निश्चिन्त न थे। पास्टुर साहव के पैदा होने के बहुत 
पहले ही वैज्ञानिकों ने वोज से अकुर निकल्नने की क्रिया का 
विश्रेचन किया था। उन्होंने यह अनुभव प्राप्त किया था कि 
नवश्नकुरित वीज में कोई ऐसी वस्तु है मा बीज के श्वेतसार, 
माड़ी या निशास्ते ( 8070 ) को अल्लग करके अन्य कई 
प्रकार के पदार्थों में बदल देती है। प्राणियों के मुख की लार 
में भी एक प्रकार की ऐसी ही वस्तु मिली हुई है, यद्द बात भी 
उस समय विदित हो गई थी । इसके वाद प्राणियों के मेदे 
या पाकाशय में पेप्पिन ( ?0७आ।॥ ) नामक एक वस्तु पाई 
गई। इसी वस्तु के गुण से प्राणी मांस और अण्डे आदि 
खाद्य पदार्थ पचा सकते हैं। प्राणियों की देह में यक्षत से 
' जे। पित्तरस ( ]9 ) पैदा द्वोता है वह्द किस भ्रश्नार वैज्ञ-युक्त 
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भेज्य पदार्थ का शरीर के फाम में लगाता है, इसका भी कुछ 
कुछ आभास लोगों का मिला । /सके पतिरिक्त पाकाशय में 
झानेवाले झन्यान्य रसेी के कार्यो का लत्षाए भी चनानिका का 
मालूम है। गया। पाम्हुर साहब का आविष्कार शरौर बरट्रें ग्ठ 
हव की परीक्षा का फल प्रकाशित दाने से लोगों का ध्यान 
इन सब बातें की आर और भी प्राकृष्ठ छुछा । प्राणियों की 
में विधमान अनेक प्रकार के रसां के काय के साथ पास्टर 
काविप्कार किये हुए झमीर मं कार्य की एकता देखक 
लेाग झवाक रह गये। विशानवेदा उन रखे के पमेझ नाम रखने 
लगे, जिससे खमीर क॑ सजीव जीवाएशों कार प्रालियों की 
देंह के अनेक रसों की विभिन्नदा जानी जा से । कराई उन्हें 
शाह४॥०७६ भार कोई £57:7५ ७ कहने स्तगे | 
जिस समय पास्टुर के ग्गविप्कार किये हुए जीवाण न 
कार्यों के साथ अनेक प्रकार के शारोरिक कार्यो की एकता धीरे- 
धीर मालूस की जा रही थी, उसी समय श्लचानक् एक ऐसी 
बाबा शभ्रा पड़ी जिसने खाज की गति का एकदम बन्द कर 
दिया । वैज्ञानिकों ने सोचा कि पाब्टुर के आविप्कृत ज्ीवा 
णुओं का काये केचल वस्तु के हुकड़े-टुकड़े फरना है, कुद्ध 
नहीं । जब शकर में इस विशेष जीवाणु-चुक्त समाौर ढालते 
हैं तव शकर हुकड़े-टुकड़े होकर सच ( .१।००॥०| ) मर झट्ठारफ 
बाप्प ( (४)णां० ०६ ) उत्पन्न करतो हु । पाकाशय का 


पेप्सिन नासक रस भी ठीक इसी प्रकार पेट में पहुँचे हुए खाद्य 
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पदाथ को हुकड़े-हुकऊड़े करके उससे श्रनेक प्रकार के नवीन 
पदाधे पैदा करता है। पर, प्राणियों के शरीर में पदार्थों फे 
भट्ट होने हो का काम नहीं होता। उनके सड्ढढदन का भी 
काम दोता मे । इस सड्जठन-कार्य की व्याख्या कैसे हो ? उन 
पदार्थों के टुऋड़े-टुकड़े द्वोने हो से ते जीवन का फाम नहीं 
चलता । जीवन का काम चलने के लिए पदार्थों के बनने की 
भी आवश्यकता है । इपसे जे लोग जामन के द्वारा शरीर 
में उच्राज्न, उफान या जाश ही का जीवन का कारण मानकर 
हित हो रहे थे, उन्हें कुछ दिनों के लिए चुप्पी साधनी पड़ो ।. 

पर खोज का अन्त न हुआ । अनेक देशों के भ्रनेक 
ब्रेक़्ानिक इस बात का अनुसन्धान करने ज्गे कि उबाल या 
जाश से कोई नई वस्तु तैयार द्वोती दै या नहीं। कई प्रफार की 
सस्तुओं में कई प्रकार का जामनस दिया गया, पर किसी में कोई 
नवीन वस्तु बनी न दिखाई दी । अन्त में एक अगरेज्ञ रसायन- 
शाक्षो, द्िल्ल सात ( (० ।]॥ ) ने एक परीक्षा में जामन 
द्वारा एक नवीन बनी हुई वम्तु दिखाकर सब लोगों क्रो विस्मित 
कर दिया। जामन देने पर श्वेतलार अर्थात्‌ निशात्षा 
( (४४८) ) शक्र आदि पदार्थों में विश्लि्ट हो जाता है। 
जब तक श्वेतसार का एक भी कण वाका रहता है तथ तक यह 
परिवर्तन जारी रहता दे | श्वेतसार ख़तस हो जाने पर विश्लेषण 
बन्द हा जाता है और नया श्वेततार फिर डालने पर वह फिर 
शुरू दा जाता है। हिल साहव ने एक पात्र में श्वेततार के 
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साथ ख़मीर मिल्लाकर उसे पूरे रूप से विश्ल्षष्ट कर दिया। 
इसके बाद धीरे-धीरे वे उसमें शकर डालने लगें । ऐसा करने 
पर उन्हें देख पड़ा कि शकर के योग से श्वेतसार का सद्भुठन 
फिर होने लगा । इस दशा में पास्टुर फे जामन द्वारा उबाल 
या जाश के कार्य से जिस प्रकार पदार्थ का विश्लेपण होता 
है, उसी प्रकार उससे नवीन पदाथे का सद्जुठन भी होता है, 
यह्द बात पूर्णरूप से सिद्ध हो गई । 

हिल्ल साहव का यह आविष्कार, घोड़े ही दिन हुए, प्रका- 
शित हुप्मा है। इसे प्रकाशित हुए सम्भवतः दस-बारह वर्ष 
से अधिक न हुए होंगे । पर, वैज्ञानिक लोग इस एक दी 
उदाहरण से सन्तुष्ट न हुए। सभी देशों को विद्वान नये-नये 
उदाहरण संप्रह करने के लिए खेज करने लगे। हाल ही में जर्मनी 
के एक प्रसिद्ध रसायनशाली इमलिंग साहब ( डितागणछनग7 ) 
ने एक श्रौर उदाहरण देकर लोगों का आश्चर्य में डाल 
दिया है। उन्होंने बादाम के तेल में एक प्रकार का जामन 
दिया। फल यह हुआ कि वह शकर और हाईड्रोसाइनिक 
एसिड ( सजका००«यं९ 00०ंत ) नामक विपाक्त पदार्थ में 
विश्लिष्ट हो गया। पर, इसके वाद ही उन्होंने उसमें एक 
प्रक्तार का और जामन दे दिया । इस जामन के पड़ते ही वह 
फिर बादास का तेल हो गया | 

इस आविष्कार के बाद से प्रतिवर्ष जामन के संयोग से 
ओऔर-प्रौर तवीन वस्तुओं की उत्पत्ति का समाचार मिल रहा 
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है। पास्ठुर का आविष्कार किया हुआ तत्त्व पदार्थों का 
विश्लेषण करने ही तक सीमाबद्ध नहीं है। प्राजकल्ल वैज्ञा- 
निक्कों का इस बात का पूर्ण रूप से निश्चय दो गया है। 
इसी लिए मानना पड़ता है कि एक प्रकार फे जामसन से जिस 
तरह हम श्वेतसार के! विश्लिष्ट करके शकर आदि में परिणत 
करते हैं म्लौर इसके बाद एक दूसरे प्रकार के जामन से जिस 
तरह हम फिर उसे श्वेतसार बना देते हैं उसी तरह प्राणियों 
के शरीर में भी निरन्तर विश्लेषण और सेश्लेषण का काये चल्नता 
रहता है। देह में रहनेवाला कोई जामन् ते! पेट में पहुँचे हुए 
: मांसल खाद्य को ढुकड़े-ठुकड़े करता है श्रौर कोई तैज्-विशिष्ट 
खाद्य का विश्तेपण करता है। इसके सिवा एक और प्रकार 
, का नया जामन इन सब बस्तुओं के साथ मिल्लकर सम्भवतः 
इनसे ऐसी अनेक वस्तुयें तैयार करता है जे! स्थायी रूप से देद्द 
का भी अझ्जढ हो जाती हैं | 
इन सब आविष्कारों के द्वारा शारीर-तत्व ने सानों एक नया * 
जीवन प्राप्त कर लिया है। वर्तमान समय के वैज्ञानिक इस 
विपय की जितनी द्वी खेज करते हैं उतने ही नये-नये तत्व प्रकट 
होते हैं। आजकल्ञ के शारीर-तत्त्व-विशारद कहते हैं कि सुई 
की नाक इतसे शरीर फे भाग में करोड़ों जीव-ज्लेप ( 0७॥ ) 
वर्षमात हैं। इन जीव-कोषों में से प्रत्येक कोष एक बहुत बड़े 
विज्ञानागार फे सह्श है। एक ही विज्ञानागार में जिस प्रकार 
अनेक मनुष्य अनेक पदा्े तैयार करते हैं उसी प्रकार एक-एक 
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कोाप के भीतर.भी अल्वग-अतल्लग दस-वारह कोठरियां में दस- 
वारह तरह के जामन अपने ही आप तेयार होते रहते हैं । काम 
होते ही यह सब रस विश्लेपण और संश्लेपण का काये करते 
हुए जीवन का काये चलाते हैं। प्राणियों के यक्षत में असंख्य 
अतीन्द्रिय सूक्ष्म कोप रहते हूं। उनमें से प्रत्येक कोप में जे जामन 
तैयार हे।ता है उसमें से कुछ दे यूरिया ([709) बनाता है श्रौर 
कुछ पित्त-सस । उसका कुछ भाग अनेक प्रकार के रह वनाने 
में भी लगा रहता है। इसके सिवा कुछ जामन देह के विप 
को अलग-अलग करके नष्ट करता है; कुछ पाक्ताशय में पैंदा 
हुए अप्त पदार्थ को दूसरे से मिल्ाता है। यह्तत ही में नहीं, 
प्रीद्दा, मूत्राशय और फेफड़े आदि देह के सभो अवयवों में 
करोड़ों जीव-कोपों का कार्य नियमित रूप से चल्लता रहता 
है। यहाँ तक कि मस्तिष्क एवं स्लायु-समूह में भी इसी प्रकार 
का कोई जासन पैदा दोकर संश्लेपण-विश्लेषण के द्वारा जीवन 
का कार्य चलाता है। अतएव जामन से दही का बनना और 
जीवन का काये दोने एक ही वात है। हमने लेख के प्रारम्भ 
में जे बात कही थी वह निरथंक नहों ! परीक्षाओं से वह स्पष्ट 
सिद्ध हो चुको है। 

यहाँ पर पूछा जा सकता है कि आजकल्न वैज्ञानिक लोग 
प्राणियों की देह के जिन सच जासनों को जीवनी शक्ति का 
मूल कारश मानते हैं वे शाह्रा7९ः और ह#एशात8इ०४ हैं 
क्या चीज्ञ ९ वतैमान समय के वैज्ञानिक अभी तक इसका 
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यथाथ उत्तर नहों दे सके । पर, इसका यथार्थ उत्तर देना ही 
ग्राजकल्न वैज्ञानिकों का मुख्य कर्तव्य हो रहा है। इसी उत्तर 
के लिए अनेक देशों के अनेक वैज्ञानिक बड़ी शान्ति और परि- 
श्रम के साथ प्रयत्ञ कर रहे हैं। किस शुभ दिन उनका यह 
कार्य सफल होगा, यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता। 
आश्चय का विषय ते यह है कि रासायनिक रीति से विश्लेपण 
करने पर हाइड्रोजन, श्राक्सिजन, नाइट्रोजन और अ्रड्डागरक के 
सिवा और कोई बस्तु इन पदार्थों में नहीं मिलती । विज्ञान 
की इस समय यही मुझ्य समस्या दो रही है कि किस प्रकार 
ये उपयुक्त पदार्थ परस्पर संयुक्त होकर जीवनी शक्ति का विकास 
केरते हैं। रसायन-शात्री जिस प्रकार आक्सिजन और हाइ- 
ड्रोजन को एकत्र करके परीक्षागार में जन वना सकते हैं उसी 
प्रकार जिस दिन वे श्रद्भारक, हाइड्रोजव और नाइट्रोजन इत्यादि 
को सिल्ाकर एक बूँद जामन या एक जीव-कोप तैयार कर 
सकेंगे, उसी दिन विज्ञानशासत्र अपने को घन्य मानेगा ।# 

[ मई १७१७ 
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# प्राकृतिकी नामक दैँगछा पुस्तक से श्रनुवादित 


८-- स॒त्यु का नया रूप 


प्रणि-जगत्‌ की श्रोर स्थुल भाव से दृष्टि डालने पर मालूम 
होता है कि अपने-अपने वंश की रचा करना ही प्राणियों और 
उद्धिदें के जन्म का मुख्य उद्देश है। प्राणी ओर उद्धिद दोनों 
की उत्पत्ति एक-एक सूक्ष्म जीव-काप से द्वोती है। यह जीव- 
कोष गर्भ में अनेक फोपोंचाला होकर नाना प्रकार के निर्दिष्ट 
आकार धारण करता है। इस प्रकार के आझाकारों का धारण 
करके वह पूरा प्रायी या उद्धिद्‌ बद जाता है। इन प्राणियों 
कर उद्धिदों का शरीर जब बढ़कर पूर्ण हो। जाता है तब ये एक- 
केाप-मय अनेक नवीन जीव पैदा करके अपने जीवन की 
समाप्ति करते हैं। इस भ्रवखा को पहुँचकर ये प्राणी भर 
एद्धिद्‌ प्रकृति से मान्रां अपना सम्बन्ध ट्याग देते हैं। उस 
समय फैल सुृत्यु की गोद ही इनका आश्रय होता है। वहुत 
से ग्रापधि-आातीय-उद्धिद्‌ तो एक ही वार फल देकर चल वसते 
हैं। बहुत से प्राणी भी सन्‍्तान पैदा करने क॑ साथ ही रुत्यु 
को प्राप्त हे! जाते हैं । इस दशा में हमें देख पड़ता है कि सारे 
संसार के चक्र के भ्रमण के साथ प्राणी का जीवन भी खूब 
भ्रमण कर रहा है। सृष्टि के आरम्भ ही से प्राणि-जगत्‌ में 
एक-कापवाले जीव से और एक नये-कोपवाले जीव की उत्पत्ति 
होती चली आती है । अपने वंश के प्रवाह की ज्यों का हों 
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बनता रखकर मर जाना ही जीवन की साथेकता हैं। पूर्वोक्त 
विवेचन से यहां प्रतीत हाता है 

जीवन झौर मृत्यु फे सम्बन्ध की पूर्वोक्त बाते' जड़-विज्ञा- 
नियों ही की कहो हुई है | माता, पिता से जन्म लेकर शआराहार 
आदि के द्वारा शरीर को पृष्ठ करना और श्रन्त में श्रपने जीवन 
का प्रवाह प्पनी सनन्‍्तान की देह में डालकर मर जाना छद्धिद 
आर प्रन्यान्य प्राणियों के जीवन का हक्ष्य हो सकता है। 
पर मनुप्य-जीवन फा लक्ष्य बह नहीं | मनुप्य बहुत बड़ी बुद्धि 
का प्धिकारी होकर जन्म लेता है। उसकी वंश की रक्ता 
या प्रयोजन बहुत फम है। इस दशा में बह खोकार करना 
पड़ेगा कि प्रकृति देवी ने अपने हाथ से जो शक्ति मनुष्य के 
शरीर में निहित की है उसका उपयोग प्न्यान्य प्रयाजनां की 
सिद्धि के लिए प्रावश्यक है। जे। हा, इस कठिन दाशेनिक 
विचार की प्रा्लेचना करना इस लेख के लेखक की शक्ति के 
बाहर का फाम है। हमारा ध्रालोज्य विपय यहाँ 'सत्युः है। 
मृत्यु की तरह कठोर सत्य, साह्मम होता है, संसार में दूसरा नहों। 

प्रथ्वी फे सभी प्राणी महुप्य फी तरह जटिल इन्द्रियों से 
युक्त द्वाकर जन्म नहीं लेते । जिनके राख, कात, नाक शोर 
जीभ नहीं, ऐसे भी प्राणी इस भूमण्डल में कम नहीं । ऐसे 
प्राणी श्रचेतन की तरद्द जल या स्थल में पड़े रहते हैं। खाने 
की कोई चीज़ उनके शरीर से लगते ही उसका सारा सार चूस- 
फर वे अपना पापण फरते हैं । उसमें स्ली-पुरुप का भेद भी 
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नहीं देखा जाता । मालूम होवा है, अपने शरीर को खण्ड- 
खण्ड करके वंश-विस्तार करना ही उनके जीवन की साथेकता 
है। इन सब प्राथमिक प्राणियों की मृत्यु की परीक्षा करने से 
विदित होता है कि इनकी सत्यु एक साधारण वात है । उसमें 
किसी प्रकार की जटिलता नहीं। घृत में गर्मी पहुँचाने से 
जिस प्रकार वह तरल्ञ द्वो जाता है, इनकी रुत्यु का भो ठीक 
यही हाल है। जीवन का कार्य समाप्त कर चुकने पर धीरे- 
धीरे इनका शरीर विश्लिष्ट हे! जाता है। पश्च-भूतों का बना 
हुआ वह शरीर फिर पश्चभूतों में मिल्ल जाता है | किन्तु उच्च 
प्राणियों की सत्यु उनके शरीर की जटिल बनावट हो फे सद्दश 
आकस्मिक और भयानक है | स्टीम एव्जिन जैसे जटिल यन्त्र 
का यदि कोई कल्न-पुरणा ख़राब हो जाय ते। उससे कितना 
करकंश शब्द होने लगता है! शीघ्र हो वह वेक्राम भो हो। जाता 
है और उसकी गति भी रुक जाती है। किन्तु यदि रहेँट 
जैसा काई सरत्ञ यन्त्र विगड़ जाय ते उससे न ते फनसना- 
घट की आवाज़ ही होगी और च वह बहुत बिगड़ा हुआ ही 
देख पड़ेगा । उच्च प्राणियों का शरीर स्टीम एचिन के सद्ृश 
जटिल है। इसी कारण उसमें किसी वस्तु की कमी होते ही 
ह एक-दस गतिहीन और विक्ृत हे! जाता है। शरीर के 
हर अवयब में रक्त का सच्वार द्वोना जीवन-लक्ष्य का मुख्य 
अवलस्व है। रक्त का सच्चार बन्द होते ही प्राणी की सृत्यु 
हो! जाती है। रक्त में बहती हुई जे! छोटी-छोटी छात्र करि- 
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काये देख पड़ती हैं थे शरीर के सब भागों में भ्राक्प्तिजत 
( भमत वायु ) पह्ेचाती हैं। यदि रक्त में आक्सिजन न है। 
ते प्राणी की मृत्यु शनिवाये है। श्राकिसिजन श्वास के द्वारा 
शरीर के भीतर जाता है ।  अझ्तर्य खास बन्द होते ही प्राणी 
को सत्य हो जाती है। एस दक्ा में दर्शन-शालरी यह कहते हैं 
क्लिध्ात्माफाशरी-पसर छोड़ देना ही गृत्यु ह। बद्द शरीर- 


भाल # पेचाओं फे कयन से गेल नहीं खाता । शरीर-शाज्ञ के 


मेसायों ने ते अनुसन्वान द्वारा प्राणी की समस्त इन्ठ्रियों 
डर 


हू 


डर समस्स प्यवयर्यों में प्राणवायु का पता लगाया हैं । उनके 
मद से शी का समस्त शरर ही प्राणमय है । 

द ही दिन की बात है, फ्रान्स की एक बैतानिक परिषद्‌ 
( कमाए; ४ तततैवा॥ जे केएतीएं0 ) में वहाँ के डाक्टर 
फरल ६ 0. ७४६ (४ ) ने मृत्यु के संचंच में जो दो- 
चार समन बाते कहो £ थे घटी ही विन्मय-जनक | । आज- 
पाल प्रदभुत-परदशुत वागनिक बातों की कमी नहीं। अख्त 
यारों क॑ पन्‍मे उसटते ही अनेक अदभुत समाचार पढ़ने का 
मिलते है। किन्तु पूर्वोक्त डाकुर फंरत एक सलामी शरीर-शाल्न- 
बेचा हैं। फ्रान्स की पृर्वोक्त वैज्ञानिक परिषद्‌ भी संसार में 
बहुत प्रसिद्ध द । इसी फारण इमें मृत्यु के संबंध की इन 
नवीन बातें पर विश्वास करना पड़ता है। कई साल पहले 
इन्हीं ठाकर फरल ने तत्काल मरे हुए प्राणी की देद से सांस 
का ढुकड्ठा काटकर उसे जीवित रखने का प्रयत्न किया था । 


पड़ा 
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उनका यह प्रयत्न अब सफल भी हो गया है। उन्होंने कुछ 
क्रेपधियों में मांस-खण्ड छुबों रक्खा। इससे वह सजीव 
होने के लक्षण दिखाने लगा। तब डाझुर करल ने उस मांस- 
खण्ड से कुछ टुकड़े काटकर उनका पेचेंद पशुश्रों के करें हुए 
शरीर पर लगाया। उन्हें इस कारये में भी सफन्नता प्राप्त 
हुई। इस आश्चर्यकारक परीज्ा के फशञ् से वैज्ञानिक्त संसार 
को विदित हो। गया कि जिस देह को दम खत समभकते हैं, 
इसका बहुत सा अंश रूत्यु का अनुभव करके भी कुछ समय 
तक जीवित रहता है। वैज्ञानिकों ने मृत देह के इस जीवन 
का ( ॥778-0७)॥॥ ४7० 70 ) अ्र्घात्‌ कप का जीवन--वाम 
दिया है। यह आवि5करार बड़ा आश्चर्यजनक है । किन्तु 
हाल में डाकूर केरल ने जे। नवीन आविःकार किये दं उनका 
विवरण और भो आश्चयेकारक हैँ । उन्होंने दिखाया हैं कि 
देह से अलग होकर केवल मांस-खण्ड ही जीवित नहीं रहता; 
हृत-पिण्ड आदि विशेष-विशेष भ्रवयव भी देह से अल्लग करके 
जीवित रक्खे जा सकते हैं। ये सव अवयव जीवित अवस्था में 
देह में रहकर जिम प्रकार अपना-अपना कार्य करते हैं उसी 
प्रकार इस अबझा में भी, अर्थात्‌ देह से एधक कर देने पर भो, 
करते हैं। प्राणी का हत्पिण्ड धीरे-धीरे सिक्ुड़वा और फैलता 
हुआ देह में रक्त का सच्चार करता है। फुसफुस ( फेफज ) 
वायु से आक्सिजन ग्रहण करता है और विपमय अड्गरक-वाप्प 
देह से वाहर निक्काज्ञता है| पाकाशय के सब यन्त्र भोजन का 
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सार भ्रहण करते हैं और उससे रक्त की कणिकाये' बनाते हैं। 
आश्चये की बात ते यह है कि शरीर के ये अवयव या यन्त्र- 
सभूह शरीर से अलग होकर भो सावधानी के साथ रखने से 
जीवित रहते हैं और अपना काम ज्यों का त्ों करते हैं। इसी 
कारण खीकार करता पड़ता है कि देह से अलग होने पर भो 
ये अवयब जीवन का सब कार्य यथाव्रत्‌ चला सकते हैं । 

आज तक जितने बड़े-बड़े श्राविष्कार हुए हैं उनका इति- 
हास देखने से पता क्गता है कि श्राविष्कार करनेयालों ने 
अपने आविष्कारों का आभास पहले किसी दूसरे कारये में पाया 
था। इसके बाद कठिन साधनाओों द्वारा कार्य-कारण-भाव 
का निश्चय करके तब कहीं वे उनको प्रतिष्ठा कर सके | केरल 
साहब ने भो अपने इस आविष्कार का आभास एक दूसरे हो 
कार्य में पाया था । थोड़े दिन हुए, रात का दस बजने के 
समय फ्रान्स के एक प्रसिद्ध घनिक की मृत्यु हुई। उसकी 
बहुत वड़ी सम्पत्ति का उत्तराधिकारी उसका एक नावालिग लड़का 
घा। कानून फे अनुसार बालिग होने का जे समय निश्चित 
है लड़का उसे डसी रात के बारह बजे पूशे करनेवाला था। 
अतएव उसके कुटुम्य के लोग बड़े चिन्तित हुए। थे सोचने 
छगे कि नावालिग अवस्था में पिता के मर जाने से लड़क॑ को 
सम्पत्ति का अधिकारी वनने में बहुत कुछ ख़्च उठाना पड़ेगा । 
मृत व्यक्ति को दो घंटे तक जीवित रखने के लिये फ्रान्स के 
मुख्य मुख्य चिकित्सक तुल्लाये गये । केरल साहब भी उन्हों सें 
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थे। वे उसके शरीर के भीतर एक छाटो सी पिचकारी से 
तरह-तरह को ओआपधियाँ पहुँचाने लगे। इसका फन्न यह 
छुआ कि स्पन्दन-हीन द्वदु-यन्त्र फिर सपन्दन करने लगा। 
शरीर की गरसी बढ़ी और फंफड़ा भी श्रापधियां की उत्तेजना 
से अपना श्वासान्द्रास-कार्य करमे कगा। इस प्रकार मृत 
शरीर में नवीन जीवन का सब्चार द्वा गया। करत साहब 
ने इस प्रकार रूत व्यक्ति का बारह वजने के बाद १५४ मिनट 
तक जीवित रकम्ना । पर मत शरोर में वे चतना-शक्ति न 
उत्पन्न कर सके। इसी घटना ने करत साहव की उनकी 
यवेपणा का मार्ग दिखला दिया । 

जो द्वो, वर्तमान चिकित्सा-विज्ञान के इस सवीन आवि- 
प्कार से संसार के विज्ञान-वेत्ता बहुत कुछ उत्साहित हुए है । 
वे आशा करने क्गें हैं कि किसी न किसी दिन मृत देह में 
चेवना-शक्ति का भी अवश्य सच्चार किया जा सकेगा। चेतना- 
शक्ति क्‍या वस्तु है, यह अब भी जड़ विज्ञानियां को ज्ञात नहों । 
इस दशा सें मत शरीर में उसका सच्चार सस्भव है कि नहीं, 
यह बात विचारवान्‌ पाठक खय्य ही से।च सकते हैं ,* | 


[ जून १€१६ 
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# आकृतिकी नामक वैंगढा पुस्तक से अनुवादित ॥ 


६-पुनर्जन्म 


चासांसि जीर्णानि यथा विहाय 

नवानि गृह्लाति नरोडपराणि । 
तथा शरीराशि चिहाय जीर्णा- 

न्यन्यानि संय्राति नवानि देही ॥ 


श्रीमद्भगवद्दीता 


पुनजेन्म में जिन्हें विश्वास नहीं ऐसे प्रादमी बहुत कम 
मिलेंगे । विशेष करके इस देश में ते शायद ही कोई ऐसा हो। 
जिसे पुनजन्म पर विश्वास न हो। श्रपढ़ स्त्रियाँ तक दूसरे 
जन्म में पाप-पुण्य का फल सोगते की बाते" कहा करती हैं । 
जो कुछ हम देखते हैं उसका अवश्य नाश होगा और जिसका 
नाश ही गया है उसका अवश्य जन्म होगा। यदि नष्ट हुई 
चीजों का अलन्ताभाव मृत्यु होते ही है जाता तो यह विशाल 
विश्व कव का तिरोहितव हो गया द्वाता । क्योंकि नाश हेते- 
हाते एक समय ऐसा ज़रूर आता जब कुछ भी नाश होने को 
न रह जाता। जिस ख़ज़ाने में ख़चे ही ख़चे है, आमदनी 
विल्नकुल नहीं, वह हमेशा कायम नहीं रह सकता। जन्म- 
मरण के विषय को भोस के श्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता साक्रेटीज़ञ ने तक॑ _ 
द्वारा बहुत अच्छो तरह समभ्काया है। उसकी तकेना-अ्रणाली 
का आभास हम अपने “आत्मा? नामक लेख में दे चुके हैं । 

रद 
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पुनर्जन्म का प्रद्मत्ष प्रमाण आज-कल की नवाविप्कृत 
झशध्यात्म-विद्या ( 87॥777छ॥ ) से खूब मित्षता ्ठे । क्योंकि 
इस विद्या के बल से आदमी इस लेक से मुक्त हुई प्रात्माभों से 
अच्छी तरह चातचीत कर सकता है। एक शरीर को छोड़कर 
फिर इसी लोक में दूसरा शरीर धारण करने द्वी का नाम पुनजेन्म 
नहीं। पार्थिव शरीर से मुक्त हुई आत्मा का श्राविर्भाव चाहे 
जिस लोक में और चाद्दे जिस रूप में दो वह भी पुन्जन्म ही 
है। क्योंकि देह शरीर लोक निससार चीज़ें हैं, सार चोज़ है 
सिर्फ आत्मा । बद्द चाहे जहाँ प्रौर जिस आकार में परिणत 
होकर आविर्भूत हो, उसका पुनजेन्म ही माना जायगा | 

भ्रध्यात्म-विद्या का प्रभ्यास करनेवालों के चक्र में जे 
आत्माये' आती हैं वे कहती हैँ कि उनका भी रूप है। पर है 
वह सूक्ष्म--इतना सूक्ष्म कि हम त्लोग चर्म-चक्षुत्रों से उसे नहीं 
देख सकते । फिर, ऐसी आत्माओं के दर्ज भी हैं। कोई 
किसी दर्ज की है, कोई किसी दर्जे की । एक दर्जे की 
आत्माओं की दूसरे दर्ज की आत्माओं का वहुत्र कम हाल 
मालुम रहता है। जिनको इस भूत, प्रेत, आदि नामों से 
उल्लेख करते हैं वे सबसे नीचे दर्जे की आत्माये' हैं। इन 
सब आत्माश्रों के भी, पीछे सुख-हुःख का ऋंफट लगा है। शऔर 
इनकी भी कृतकर्माछुसार एक दर्जे से दूसरे दर्जे में तरकी हो। 
जाती है। यही आत्माये', समय आने पर, फिर पार्थिव शरीर 
में प्रवेश करती हैं । 
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काये हमेशा देख पड़ता है। पर कारण बहुधा अदृश्य 
रहता है। तथापि प्रदृश्य रहने के कारण हमें उसके अस्तित्व 
में शह्डा न करनों चाहिए। माध्याकर्पण की सत्ता में ते। 
किसी को शह्डत नहीं। पर हमें चह कहाँ देखने का म्रिल्ञता 
है? देखने को हमें सिफे मिलता है उसका काये | इसी 
तरह बत्रिजल्ी की शक्ति से कान नहीं परिचित ? वह आाज- 
कल सैकड़ों विस्मपजनक्ू कास करती है। पर उस शक्ति 
को क्‍या किसी ने अआख से देखा है? नहों। अतएव न 
देख पड़ने से कोई वस्तु अनाव को नहीं प्राप्त हे सकती | 

बनस्पति-वर्ग के बोजों को देखिए। वे कंकड़ की तरह 
विज्षकुत्त सूखे श्रौर कड़े हे।ते हैं। कोाई-करोई ते! इतने सख्त 
होते हैं कि विना तेज्ञ घारवाले शक्षों की मदद के कटते ही 
सहों । तिस पर भी ऐसे बीजों में जीवनी शक्ति छिपी रहती 
है। उचित सामग्रा के एकत्र होते ही उस शक्ति की प्रेरणा : 
से बीज अंकुरित हो उठता है श्रौर बहने लगता है | इस प्रसड्ड 
में बिना किसी प्रकार की शक्ति की कल्पना किये निस्तार नहीं। 
कारण-रूप शक्ति यदि न मानी जायगी ते। कार्य-रूप वी्जांकुर 
की उत्पत्ति किम्त तरद्द कोई माव सक्रेगा ? बिना कारण के 
कार्य नहीं द्वोता श्रार जित कारण का अभाव है उसके कार्य 
की भावात्मक भावना नहीं दहो। सकती | 

यह एक सर्वस्नम्मव सिद्धान्त है कि पदार्थों" के परमाणु 
कभी नष्ट नहीं होते । किसी न किसी रूप में वे ज़्रूर बने 


१३२ ! | श्राध्यात्मिकी 


रहते हैं। इस परमाणुओं पर अदृश्य वेगों और अ्रदश्य 
शक्तियों का प्रभाव पड़ने से पदार्थों के सूक्ष्म रूप पैदा हो जाते 
हैं। उचित अवसर आते ही यही सृक्त्म रूप स्थृल्नता को प्राप्त 
हो जाते हैं। तव इम उन्हें प्रत्यक्ष देख सकते हैं। जितने 
स्थूल पदाथे हैं सब सूक्ष्म परमाणुओं पर सूक्ष्म शक्तियों के 
मिश्रण फे परिणास या कार्य हैं। श्राक्सिजन और दवाइड्रो- 
जन एक प्रकार के वायुरूप गैस” हैं ! इनकी भीतर पानी 
फे परमाएु सूक्ष्म रूप से रहते हैं। पर हम उन्हें देख नहीं 
सकते । पाती उनमें वीज रूप से रहता जरूर है, पर देख नद्दीं 
पड़ता । परन्तु पानी के यही सूक्ष्म परमाणु जब रासायनिक 
प्रक्रिया-रुपी प्रदृ श्य शक्ति का योग पाते हैं तव प्रकट द्वो जाते हुं 
यदि पहले ही से पानी उन्तमें न होता ते कदापि वह स्थूल रूप 
पाकर दुग्मोाचर व हाता। इससे यह सिद्ध है कि पदार्थों के 
. सूक्तम रूप द्ोते हैं शर सूक्ष्म शक्तियों के द्वारा वे स्थूल हा। जाते 
हैं। स्थृूल़्ता विकारात्मक दशा है। सुक्षमता स्वाभाविक | 
भनुष्य का शरीखान्‌ द्वोना एक प्रकार का विकार है। शरीर 
छेड़कर पूर्ववत्‌ सूक्ष्म परमाशुझ्रों में परिणत दो जाना उसकी 
सहजावसा है। इसी से कालिदास ने कद्दा ह-- 
मरण प्रकृति: शरीरिणां विक्ृृतिर्जीवनमुच्यत्ते युधेः । 
अर्थात्‌ मर जाना स्वाभाविक है, जीना अस्वाभाविक । 
वनस्पतियों के बीज में जैसे उनके स्थूल शरीर के सूक्ष्म पर- 

आण रहते हैं और एक अदृश्य शक्ति के योग से वे स्थूल॒त्व को 
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प्राप्त द्वोते हैं वैसे ही मनुष्य के स्थूल शरीर के सूक्ष्म परमाणु 
उम्तके लिझ्ञ-देह नामक बीज सें विद्यमान रहते हैं | पाँच महा- 
भूत, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, मन, चुद्धि भर प्राण आदि 
फे सूच्म परमाणुओं का समूह लिड्र-देह कहलाता है। वही 
मनुष्य क॑ स्थूल् शरीर फा वीज है | इस बीज में मनुष्य के पू्वे- 
जन्स के संस्कार और धासनायें मिली रहती हैं। जे! कुछ कर्म 
मनुष्य करता है उसका संस्कार कभी नष्ट नहीं होता। वासना 
फी रूप में उसके परमाण लिड्ड-देह में लोन हो जाते हैं। अत- 
एवं अगज्ञे जन्म में उसके परिणाम ज़रूर सोगने पड़ते हैं। पुन- 
जन्म मानने से वासनाओं का परिणास-भोग मानना ही पड़ेगा । 

अभी उस दिन दमने पश्रध्यात्म-विद्या-विषयक एक चक्र 
का हाल एक पुस्तक में पढ़ा। मरने फे चार ही पाँच दिन 
बाद एक आदमी चक्र-गत एक व्यक्ति फे सिर भ्रा गया। उसने 
बेतरह रोना, चिल्लाना और विज्ञाप करना शुरू कर दिया। 
बात यह थी कि बह समझता था कि उसकी अ्रकात्न-सृत्यु का 
कारण एक ऐसा आदमी दे जिसने एक नाटक में उससे नहुष 
का अभिनय कराया था। झत मलुष्य इस आदमी पर मत्यन्त 
कुपित था और अपनी ल्लो और सनन्‍तति को श्रपने वियोग में 
न्याकुज्ञ देख अटान्त ही विकल था। श्रव यदि इस व्यक्ति 
के मन पर पूर्व वासनाश्रों का संस्कार न हुआ होता और 
मरणानन्तर वे उसके साथ न रहतीं ते फीप और चैकल्य आदि 
विकार, शरीर छोड़ने पर भी, उसमें फदापि न देख पड़ते । 
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चेदान्त शाल्र में पुनजन्म का जा कारण बतल्लाया गया दे वह 
वासताओं ही की विद्यमानता हैँ । बासनाये' बड़ी प्रवल द।ती 
हैं। उन्तकी शान्ति महा दुप्कर वात है। श्रार जब तक 
वासनाये' वनी हैं तथ तक पुनजन्म से कभी छुटकारा नहीं 
मिल सकता । लिड्ड-देह में गुप्त रीति से वे सब्चित रहती 
हूं श्र स्थूत्त शरीर मिलने पर उनके परिणाम शुरू दे। जाते 
हैँ। उनके परमाणु कुछ काज्न तक निष्किय रूप में चुपचाप 
पड़े रहते हैं। परन्तु यधासमय उनकी उद्दीपक सामग्रो 
इकट्ठी होते ही वे अपने क्रिया-कलाप दिखलाने लगते हूँ । 
जीवित अवस्था में मनुप्य के सन्त सें जा वासनाय', जो 
कल्पनायें, जा इच्छाये' प्रत्मन्त वल्षवती हाती दें वे मृत्यु निकट 
आने पर और भी क्षुव्य हो उठती हैँ । कारण यह दे कि उस 
समय प्राणी को उन्हीं की भावना वार-बार द्वोती है। जिसकी 
जिस वस्तु पर अधिक प्रीति होती है वह उसी की भावना 
सदा किया करता है। जब उसे यह मालूम होता है कि 
सृत्यु होने पर उस वस्तु का उससे इसेशा के लिये वियोग 
हो जायगा तब वह भावना और भी अधिक उद्दाम हा उठती 
है । मरने पर इस तरह की वासनाओं का संस्कार झत मनुष्य 
के लिड्ज-देह-रूपी वीज के साथ बना रहता है। एक आधु- 
निक विद्वान ने हपे, शोक, क्रोध, भादि विकारों के रह्ड-रूप- 
चान्‌ चित्र तक वना दिये हैं। यदि इन विकारों का कोई 
आकार हो सकता है ते प्रवल वासनाश्रों का आकार भी-- 


* घुनजेन्स श्श्प्‌ 


चाहे वह सूक्ष्मातिसूत््म ही कयोंन हेा--ज़रूर हो! सकता है। 
अतएव परमाणशु-रूप सें उसका बना रहना कोई ऐसी बात नहीं 
जा समझ सें न झा सके। ; 

मरले के समय वासनाश्रों के प्रावल्य के कारण मनुष्य का 
आन्‍्तरिक रूप जेसा हो जाता है--बीज के रूप में बना रह- 
कर वही पुन्जेन्म को प्राप्त होता है। आत्मा श्रविनाशी है । 
इससें ते। सनन्‍्देह ही नहीं ।  श्रतएव मरणाननन्‍्तर मनुष्य की 
आत्मा इन्हीं वासनारूपी रस्सियों से बैँंध जाती है। इन्हीं के 
साथ लिझ्जञ-देह की बाकी सामझी भी रहती है। मलुष्य के 
स्थूल्ष शरीर का यही घीज बार-बार जन्म-मरण की व्यथा सहता 
है। वार-वार मरता है और बार-बार घासनाओं की प्रबल प्रेरणा 
से जन्म लेता है। जब तक ज्ञानाप्नि से यह बीज जलकर 
ख़ाक नहीं हो। जाता तब तक इसे जन्म-मरण की ग्टछुला से 
छुटकारा नहीं मिलता। पानी के एक दूँद का लीजिए। 
कभी वह प्रत्यक्ष देख पड़ता है; कभी भाफ द्वाकर अदृश्य हो 
, जाता है; कभी सेघों में लीन हो जाता है; कभी पजेन्य होकर 
गिरता है। कभी वह कोई आकार धारण करता है, कभी 
कोई । कभी दृश्य रहता है, कभी भ्रदश्य। पर उसका 
समूल नाश कभी नहीं होता । उसका शअत्यन्ताभाव नहीं 
होता । इसी तरह मनुष्य-वीज-रूपी लिज्ज-देह कभी स्थूल्षता, 
कभी सूक्ष्मता, कभी दृश्यभाव, कभी भ्रदृश्य-्भाव को प्राप्त 
हुआ करता है; पर विनष्ट नहीं द्वाता | वासना-रूपी रस्सियाँ 
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उसे खूब मज़बूती से घांधे रहती हैं। उनके रहते इस वीज 
के परिणामों से बचना त्रिकाल में भी सम्भव नहों ; 

जितने प्रकार के वनस्पति हें सब्रक्री बनावट, तासीर, 
फूल, फल्न प्रादि जुदा-जुदा हैं । हर एक के लिए प्राय: जुदा- 
जुदा तरह की श्रावोहबा, जमीन और खाद इत्यादि दरे- 
कार द्ोती है। कर्पना कीजिए कि आपने एक पाधा प्रपने 
बाग में लगाया । ज़मीन के भीतरी खाद्य द्रव्यों में से उसे 
जितने द्रव्य-रस श्रपेज्षित होंगे उतने ही वह चूसेगा ।. श्रन- 
पेक्षित नहीं चूसेगा। और यदि उसके प्रनुकूल कोई द्रव्य 
वहाँ न होगा ते वह अनाद्वार रहकर समर जायगा-सूख 
जायगा। यह वीजगत विल्न्षणता है । प्रत्येक वीज में एक 
ऐसी शक्ति द्वोती है कि वह श्रपने फल-फूलों के अनुकूल ही 
. खाद्य-पदार्थ हूँढ़ लेवा है। इसी तरह वासनाओं की दृप्ति के 
लिए मनुष्य का लिड् शरीर-रूपी वीज अपनी परम्परा-प्राप्त 
विल्क्षण शक्ति की प्रेरणा से तदनुकूत्त देश, काल, अवस्था, 
माता, पिता श्रादि साधनों को हूँ ढ़ निकालता है । 

पूर्व वासनाये' यदि सब्चित न रहतीं--पूर्वकृत कर्मों का 
संस्कार यदि बना न रहता---ते सनुष्य अनेक प्रकार फे अद्भ त- 
अद्भुत काये न फर सकता। शरह्गराचार्य ने सोलइ वर्ष के 
होने के पहले ही वेदान्त-सूत्रों का भाष्य लिख डाला था। 
क्यों ? पूर्वजन्म की सच्चित विद्वत्ता के संस्कार के वल्न पर । 
वीर्य-रूप से उन्तकी पूर्वजन्म-जात विद्वत्ता बनी थी। अतएव 
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घेड़े ही परिश्रम से वह जागृत हो उठी । आशुकवि अयोध्या- 
नाथ धाराप्रवाह कविता करते जाते हैं। यह भी पूर्चजन्म 
के संस्कार ही का फल है। पास्कर नामक एक विद्वान ने 
बारही वर्ष की उम्र में भूमिति-शाल्ष के सरल प्रमेय हूँ ढ़ निकाले 
थे। मोजार्ट नाम के एक गवैये ने चार ही वर्ष की उम्र में 
गीत बना डाले थे । आठ ही वर्ष की उम्र में कात्बर्, बिना 
स्लेठ-पेन्सिज्ञ की सद्दायता फे, आठ संख्याओं का पाडशघात 
और करोड़ों का घनसूल तत्काल बतज्ञा देता था! ये सब 
अलौकिक घटनाये' पूर्वजन्म द्वी के संस्कारों का विजुम्भथ हैं। 
[ नवम्बर १€०८ 


१०--पुन्जन्म के प्रत्यक्ष प्रमाण 
[१] 


पुनर्जन्म में इस देश के लोगों फा पूरा विश्वास है। 
विद्वान, मूर्ख, युवा, जरठ, खत्रियां आर बच्चे तक समभकते दें, 
ग्रर विश्वास करते हैं, कि इस जन्म फे पहले भी थे किसी ने 
किसी योनि में ज़रूर श्रे श्रौर इस शरीर के छोड़ने पर भा थे 
कहीं न कह्दीं ज़रूर उत्पन्न होंगे। स्पिरिचुएलिस्म, श्र्घात 
प्रात्मविद्या, फे वल्ष से ल्क्त-शरीर श्रात्माओं को--यदि उनका 
पुनर्जन्प न हुआ दा--हम लोग मलुप्य-चक्र को सद्दायता से 
घुल्ला सकते हैं आर उनसे वार्तालाप कर सकते हैं । मुक्त मनुप्य 
चक्रगत मनुष्यों में से सबसे .प्रधिक्र धार्मिक शोर सतागुणी फे 
शरीर में घुसकर प्च्छी तरह वावचीत फरते दें । जिस सगय 
हम भाँसी सें थे, हमारे एक मित्र इस प्रकार को चक्र-क्रिया 
अफसर किया करते घे । ग्वालियर के एक प्राचीन मृत कवि 
( उनका नाम इस भूलते हैं ) हम लोगों के चक्र से खूब परि- 
'चित दो गये थे । चक्रसिद्धि द्वाते ही वे आ जाते थे । उनको 
इन्न सुँघने श्रौर गाने से बड़ा शौक था। उन्होंने एक युवक का 
चुन लिया था। उसी के सिर वे आते थे और इत्र पार फूल 
सूघकर गाना सुनते थे। वे ख़ुद भी भ्रन्छो-अच्छी गज़ले' 
गाते थे। उनका सबसे प्यारा फारसी का यह शेर घा--- 


भर 


शा 
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चु कुछ अज कावा बरखेजद 
कुजा मानद सुसत्मानी । 
चरा कारे कुनद श्राकिल 
के बाज आयद पशेसानी ॥ 

उनको हम लोग गीवगेाविन्द सुनाया करते थे । “पश्यति 
दिशि दिशि रहसि भवन्त'। तदधर-मधुर-मधूनि पिवन्तम”? यह 
गीत आपकी बहुत पसन्द था, इसको आप बार-बार देहराते 
श्रे। श्रीमद्भागवत का--नौमीज्य तेएअ्रवपुषे तडिदम्वराय” 
आदि श्लोक भी वे वड़े प्रेम से सुनते थे। हमने पता लगाया 
ते! माहूस हुआ कि ये कविवर ग्वालियर ही के थे और इनको 
भरे हुए कोई चाल्नीस-पचास व हुए थे । 

हमारे चक्र में पाँदा का एक छड़का बड़ा उत्पाव भचाता 
था। वह मुसलमान था। वह बीच-बीच में, बिता प्रेरणा 
के, आ जाता था । दे-एक दफे जो उसने शरीर में सब्भ्चार 
किया ते वह चेतरह रोया और चिलह्लाया। उसका पता 
लिखकर इमने बाँदा की स्टेशनमास्टर से उसका हाज्न दरियाफुत 
किया ते मालूम हुआ कि वह पाँच वर्ष पहले दैजे से मर 
गया था । उस' समय उसका विवाह होनेवाला था; उसकी 
उम्र कोई १८ बपे की थी । 

एक दिन के चक्र में एक लाड आये । उस दिन पण्डित 
मुरल्लीधर मिश्र, स्कूलों के डेप्युटी इन्सपेक्टर, भी मौजूद थे । 
अब आप इटावे में असिस्टण्ट इन्सपेक्टर हैं। ज्ञाट साहब , 
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से भ्रपना नाम और पूरा पता दिया ओर कहा कि कल्नकत्ते में 
उस समय कोई जल्सा है। उसी से शामिल द्वोने के लिए वे 
जा रहे हैं। उन्होंने ऐसी अ्रच्छी अँगरेज़ों में बातचीत की 
कि हम लोग दछक् हा गये। जिसके सिर वे पश्राये थे वह 
बेचारा मुश्किल से दो-चार टूटे-फूटे वाक्य अगरेज़ी में 
वेतन सकता था । 

इस प्रकार की मुक्त आात्माश्रों से यदि शुद्ध भाव से पूछा 
जाय ते बहुत सी श्रच्छो-भच्छो बाते' मालूम हा सकती हैं । 
इनमें से हमने कई एक सृत मनुष्यों के विपय में प्रश्न किया । 
उनमें से कई हमारे कुट्ठम्वी भी थे । मालूम हुआ कि कई का 
ते। पुनजेन्म हे। गया; पर कई पऋ्ऋभ्री मुक्त ही श्रवस्था में हैं । 
उनमें से, हमारी प्राथना पर, उन्होंने एक-प्राध मुक्त झ्रात्मा से 
हमारा परिचय भी कराया । एक दिन दमने ग्वालियर के 
कविजी से कद्दा कि आप कालिदास या भवभूति को, यदि वे 
मुक्त हों तो, चुलाइए। इस पर कविजी वेतरद्द अ्रट्नह्दास 
करके हँसे | कोई पाँच मिनट तक आप हँसते रहे । आपने 
कहा कि भवभूति फा हाल यहाँ किसी को नहों मालूम । 
हाँ, कालिदास को लोग जानते हैं। पर वे कहाँ हैं, किस 
दशा में हैं, पुनरजन्म को प्राप्त हो गये हैं, या कहीं किसी 
अन्य लोक में हैं--इसका पता उनको मालूम नहीं। आपने 
दिल्लगी में पूछा कि शझ्डूराचाये या श्रीकृष्ण से भी बातचीत 
करने को हम लोगों का जी चाहता है या बहों १ 
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भारतवासियों को पुन्जन्स पर विश्वास करने के लिए 
प्रसाणों की ज़रूरत नहीं। पर विज्ञायदी पण्ड्ितों को पुन 
जन्म पर कमर विश्वास हे। उनको सब वातों में प्रमाण 
चाहिए। खुशी को बात है, उनके लिए भी पुनर्जन्म के 
प्रमाणों का उपक्रम हो रहा है। करत डिसोेचाज एक 
फुरासीसी पण्डित्त शापने एक विलायती मासिक पत्र में 
एक लेख प्रकाशित किया है। उसमें आप कहते हैं कि मैं 
बहुत दिनों से इस बात की परीक्षा कर रहा हूँ कि मनुष्य 
अपने पहले जन्मों की बाते' जान सकता है या नहीं । जाँच 
का फल श्रच्छा हुआ है। प्रायपरिवर्तन ( मेसमेरिदृस ) 
सम्बन्धी पाश देकर मनुष्य को सुद्ा देने से प्रक्ख॒र झपने 
पूव॑जन्मों का स्मरण हो भाता है। पहले विद्यमान जन्म के 
पिछले जस्म का स्मरण होता है; फिर उसके पहले का; फिर 
डसके पहले का; इसी तरह यह छगाव दूर तक चत्ना जाता 
हैं। उलते पाश देने पर जब मनुप्य अपनी खाभाविक दशा 
में आ जाता है तव भी उसे अक्सर पू्वेजन्म-सस्वन्धिनी स्मृति 
नहीं भूल़दी । पर इस दशा में उसे स्मरण करने के ल्ञाथक सबसे 
दूर के जन्म की पहले याद झाती है; फिर धीरे-धीरे उसे 
चत्तमान जन्म के पासवाले जन्मों की | 

बनारस-वासिनी मेम साहब, एनी व्यसंट, की सूचना के 
अलुसार, दिसस्वर १४०४ में, कर्नज्न डिरोचाज ने एक फ्रा- 
सीसी यजिनियर की हड़की पर प्राणपरिवर्तन विद्या का प्रयोग 
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किया । लड़की अपने वाप के साथ सीरिया प्रान्त में रही 
थी। वहीं उसका वाप यजिनियर था। वहाँ, < वर्ष की 
उम्र तक, उसने अरवी लिखना-पढ़ना सीखा था। बाप के 
सरने पर वह फ्रांस झ्राई। प्रयोग के लिए कनेत् साहब ने 
उसी को चुना। पाश देते-देते जय वह से। गई तब उसने अपनी 
दाहिनी तरफ पहले नीले, फिर लाल रदड्ठ की एक छाया फो 
देखा । छुछ देर में उसका सूक्ष्म शरीर उसके पाश्यमातिक 
शरीर से बिलकुल ही अछूग हो गया। कोई एकऋ गज्ञ के 
फासले पर बाँई' तरफ उस लड़की ने अपने सुक्रम शरीर को 
लाल और नीले रू में देखा। वह शरीर उसके पठ्चभूता- 
त्मक शरीर से एक आभामय्री रस्सी से चैंधा साथा। जब 
कर्नक्ष ते उत्तटी पाशे' देकर उसे जगाना शुरू किया तब उसके 
सूच्म शरीर के पहले के से दे! रूप हो गये। एक नीला, 
दूसरा ल्ालत। धीरे-धीरे वे उसके भूतात्मक शरीर में 
प्रविष्ट हो गये । 

इस लड़की का नाम है मेरी मेव । पूछने पर उसने बत- 
लाया कि मेरी शभात्मा सफेद अश्रम्मि-शिखा के समान है। 
उसका आकार प्रकाशमयी उँगली के बरावर है। उसे वह 
अपने भूतात्मक शरीर और सूक्ष्म शरीर के बीच में देखती है । 
कर्नल साहब, प्रयुक्त दशा में, जब मेव से कहते हैं कि तुम 
अपनी वत्तंसान उम्र से कम उम्र की हो जाओ। तब वह वैसा 
ही करती है। उसकी उम्र १८ बष की है। ग्ाज्ञा पाते 
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ही वह १६, १४, १२ पर १० वर्ष की हे। जाती है। वह 
अपने शरीर को उसी दशा में देखती है जिस दशा में-वह 
पूर्वोक्त उम्र में था। १० वर्ष की होने पर जब उससे पूछा 
जाता है कि तुम कहाँ हो तव बह कहती है--.भारसेल्स 
में? । यह उत्तर ठीक है। वह इस उम्र में वहीं थी। इसी 
तरद् वह दे वर्ष की उम्र तक का द्वाल वतलाती है। पर एक 
वर्ष की हैा।ने पर वह वाल नहीं सकती । इस जन्‍म के पहले 
की चाते' धीरे-धीरे उसे याद आंती हैं! बह कहती है कि 
किसी अज्ञात शक्ति ने मुझे पुनजन्म दिया । मेरे सूक्ष्म शरीर 
ने मेरे सातिक शरीर के पैदा होने के कुछ ही पहले उसमें प्रवेश 
किया। पहले वह मेरी माँ के आसपास था। 

मेव कहती है, मेरा नाम इसके पिछले जन्म में ज्ञीना था | 
मैं प्रेट-त्रिटन में एक सछुबे की लड़की घी। २० वर्ष की 
उम्र में मेरी शादी हुईं। मेरे एक सन्‍्तति हुई। दे वर्ष की 
उम्र में बह मर गई। मेरे पति का राज़गार मछली मारने का 
था। उसका मछलीमार जहाज एक दफफे तबाह हो! गया । 
मेरे पति की मृत्यु उसी से हुई। सुझे अ्रसह्य दुःख हुआ | 
मैं भी समुद्र में डूवकर मर गई। मछलियों ने मेरे शरीर को 
खा लिया । मुझे उस समय कुछ नहीं मातम हुआ। में 
हवा में मिल गई । मैंने वहाँ प्रकाशमयी आत्माओं की देखा । * 
पर उससे बोलने की मुझे अनुमति नहीं मिली । इस दशा में 
मुझे कई तकलीफ नहीं हुई । न मैं खुश ही थी, न ना,खुश । 
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मैंने श्रपने पति औ्रार सन्‍्तति की बहुत हूँढा, पर मुझे उनमें 
से एक भी न मिल्ला | 
तब मेव से कहा गया कि तुग ल्ीना की पहले जन्म में 
प्रवेश करे श्रार उसका भी वृत्तान्त बतकाओ । इस पर इसने 
कहा--मैं अ्न्धकार” में हूँ। मुर्के तकतोफू 4। पर बह्द 
तकलीफ कैसी है, में नहीं बयान कर सलकती। मुझे याद 
पहुता दै, में लुई, भ्रद्रारहवें, के समय में हूँ । में श्रादमी हूँ । 
मेरा नाम सावील है। में पेरिस के एक दफ़र में कर्म्म चारी है । 
लोग गलियों में लड़ रहे ईैं श्रौर सन ख़राबा कर रहे हैं । मैं 
भी उनमें शामिल हूँ। मैंने भी ऋई प्रादमियों का मार डाला । 
मुझे मारने में मजा आता है। मैं बुरा आदमी है । ४५ 
वर्ष की उम्र में मैं बीमार पड़ा । मैंने नौकरों छोड़ दी। इसके 
कुछ ही दिनों बाद में मर गया। झुर्भे अपने मृतक संस्कार 
तक की वातें स्मरण आ रहीं ह# । 
इसके बाद कर्नल साहब ने मेंव फा उसके और दे। पिछले 
जन्मों का स्मरण करने के लिए कहा। एक का तो उसे 
सारण अच्छी तरह हो आया । उस ज्न्प्र में बह सो थो । 
उसकी शादी एक अमीर प्रादमों से हुई भी । उस जन्म की 
भी बहुत सी चाते' उसने बतलाई”। ४५ वर्ष की उम्र में 
क्षय रोग से उसकी मृत्यु उस जन्म में हुई ।. रुच्यु से समय 
का दृश्य भी सेव के चेहरे पर देख पड़ा। हसके बाद बह 
“अन्धकार” में फिर लुप्त हो गईं। उस जन्म हो पहने जन्म में 
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मेव लड़कपन दी सें मर गई । उसके भी पहले की बाते' स्मरण 
करने में सेव को बहुत प्रयास पड़ने ज्वगा । इससे कर्ने्त साहब 

ने उसे उस तरफ नहीं जाने दिया । 
कर्नल साहब कहते हैं कि यदि सेव के पूर्व -जन्मधारी खो- 
पुरुषों का पता किसी दूसरे द्वारा छग जाय कि वे सचमुच ही 
विद्यमान थे ते आत्मा का अविनाशित्व और  पुनर्जन्म सप्रमाण 
सिद्ध हा जाय। श्रर्थात्‌ श्रापका सन्देह अभी बना हुआ है | 
[_ नवस्व॒र १८८०५ 

| 
पुनरजन्म की एक बहुत ही आाशचये-जनक घटना ग्वालियर 
के “जयाजी-प्रताप? भामक समाचारपत्र में प्रकाशित हुई है | 
इस घटना से सन्वन्ध रखनेवाला लेख ब्यों का त्यों नीचे उद्धृत 
क्रिया जाता हैं। यद्द लेख क्‍या, जिल्ला भिण्ड के हिस्ट्रिक्ट 
मैजिस्ट्रेट की एक रिपोर्ट दै। भाषा इसकी अदालती उदू है। 
माज़ा लुनहटा ज़िल्ला भिण्ड का एक ठकुराइसी गाँव है । 
हू कुसवे भिण्ड से सात मीक्ष के फ़ासले पर वाके, है। 
( भिण्ड रियासत ग्वालियर में है। ) कुछ अर्सा हुआ कि वहाँ 
की एक कायस्थ पटवारों मुसम्मी काशीराम से चन्द्र ठाकुर 
ज्मीदारों की अदावत हो गई थी, जिसका नतीजा यह हुआ 
कि नवम्त्रर सम १४०८ में एक रोज़ सुबह पाँच बजे काशो- 
राम, जब कि वह घोड़ी पर सवार द्वोकर भिण्ड को भ्रा रहा 
थ्रा, बन्‍्दूक और तलवार से कृत्त किया गया। उसके कृत्ल 
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के सुकुदमे में अदालत में यह बात लावित हुई कि फ़िल बाके 
कातिल एक ठाकुर मुसम्भी छेटेलाल था। मगर वह्द रोज 
कृत्त से फुरार हे चुका था। इसलिए वह मुकृदमा दाखिल 
दफु र कर दिया गया । इस मिसल्ष में काशीराम सकृतूल के 
लाश की जे पास्टमाटम एकज़ामिनेशन रिपोर्ट शामित्न है उससे 
ज़ाहिर है कि मकतूल् के श्रलावा प्रार ज़रबात के सीने में 
गोली मारी गई और सीधे हाथ की अगुलियाँ तलवार से कार्टी 
गई'। सिसल से यद्द वात भी ज़ाहिर द्वोती है कि अच्चल 
चन्दूक सारी गई, वाद को तलवार से अ्रैंगुलियाँ काटी थ्रीं, 
जिसकी वजह यह्द ज़ाहिर की गई हैं कि छोटेलाल ( कातिल्ल ) 
को काशीराम के ख़िल्लाफ बड़ी शिकायत यह थी कि फाशोरास 
ने कागज़ात पटवारी सें ऐसे कुछ गलत इन्द्राज किये थे जिनसे 
छेटेलाल के कुछ ह कूक ज्ायल्न होते थे । छोटेलाल्न ने यह 
कहकर सीधे द्वाथ की डँगलियाँ काटी थीं कि “इन्हीं ैंगलियों 
से तूने (यानी काशीराम ने) गलत इन्द्राज किये हैं |? 

इस साज़े नुनहटा से छै-सात कीस के फासले पर एक 
मैजा वीसलपुरा वाके है। इस मौज़े में मुसम्मी मिद्दीलाल 
के एक छड़का सुखलांल नामी, ता० ३१ जनवरी सन्‌ १६०८ 
को पैदा हुआ, जिसके हाथ में पूरी उँगलियाँ नहीं हैं; यानी 
छोटो डँगली सिफ आधी है और आँगूठा सिर्फ़ ५ है। चाकी 
ँगलियाँ कृतई नहीं हैं। और उसके सीने में गोली का सा 
निशान है। सीने की कुछ हृड्डियाँ अन्दर क्षो मुड़ी हुई हैं। 
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इस लड़के के मै।जूदा अत्ञामात का सार्टीफिकेट दत्तख़ती सब- 
असिस्‍्टेण्ट-सर्जन भिण्ड शामिल किया जाता है | 

जब यह लड़का वोज्नने के काबिल हुआ ते उसके वाल्हेन 
ने उससे यह सवात्त किया कि “तेरे सीधे हाथ को बनाता 
क्या वेमाता भूल गई १” ते लड़के ने आप ही झ्राप यह 
जवाब दिया कि छोटेलाल ठाकुर, नुनहटावाले ने मेरा हाथ 
काटा था। मैं पहले जन्म में कायस्थ था प्लौर काशीराम 
मेरा नाम था। मैं घाड़ो पर सवार था तब बन्दूकु मारी 
और तलवार से हाथ काटा था। लड़के के माँ व बाप के 
हल्फिया बयानात कृल्मबन्द किये गये हैं। सुखलाल के 
चाह्देव को अच्छी तरह से समका दिया गया कि जे कुछ 
चचपत से लड़के ने कहा दो वही बयान करे और इन्होंने 
मुभे यकीन दिल्लाया है कि जे। कुछ उन्होंने वयान में लिख- 
चाया है वद्द पिल्नकुल वही है जे लड़के ने अव्बत्त मर्तवा कहा 
थश्रा। उनके बयानात की ताईंद मुसम्मियाल टीकारास, सन- 
शाखन व रामसिंद साकिनान देह मज़कूरा भी करते हैं। 
इनके वयानात से यह बात भी ज़ाहर होती है कि यह लड़का 
पहले कुछ दयादह वाते' चयान करता है (था ) और प्रब 
कुछ-कुछ वाक॒यात भूलता जाता है । 

इस छड़के की उम्र इस वक्त आठ साल है। जन्म- 
पत्नी की नक॒क् शासि्ञ की गई है। उसका बयान है कि 
डसका हाथ छोटेलाल ने काटा । उस वक्त वह कायस्थ था 
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धर काशीराम तास था । उसके छाती में बनन्‍्दृक मारी थी 
जब कि वह घाडी पर सवार था । इससे ज्यादा और मुफ- 
स्सिल वाकृयात उसको याद नहों है। असनाय गुफुगणा में 
उसने अपने हाफिज्ञा पर ज्ञोर डालकर वतलाया कि जिस 
मुकाम पर कृत्ल किया गया था वहाँ पीपल का दरख्त है । 
खुबह का वक्त था । उसने यह भी कहा कि पहले बन्दृकु 
मारी गई, फिर तलवार से हाथ काटा गया *. कातिल का 
नाम उसको वचपन से ही याद हैं। कातिल के नाम के 
साथ काका? कद्दा करता है? उससे जब यह पूछा गया कि 
पहले जन्स में तू तो कायस्थ था और छोटेलाल ठाकर था, 
फिर बह तेरा काका कैसे हुआ ? ते उसने जवान दिया कि 
पचपत से ही मैं उसका “क का”? कद्दता था। मैंने यह 
वमाम तहकीकात माजे वीसलापुरा में पहुँचकर की घी । और 
चिल्ञकुल्ल [॥77ए]0पै०९९ ग्रांगत से वाकई अम्न के द्रयाफु को 
कोशिश की गई है । लड़के का बहुत प्यार के साथ यह 
समझता दिया था कि जो बात तुमकी याद हा उतनी ही कहना, 

किसी शख्स की कही हुई सत बतलाना । और उसने जवाब 
दिया कि जिस कृदर उसको याद है उसी कदर वह कहता है। 

इस पाँच वरस के जमाने सें जब से कि इस लड़के ने 

चेलना शुरू किया है, काशीराम के कृत्त के वकूए के मुतझ- 

ल्लिक बहुत सी वाते' वतैर चर्चे के इस मोजे में बच नीज आस- 
पास के मौजों में फैल रही थीं। मसलन यह कि काशीरास 
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के साथ उसका हकोको भाई भी कृत्त किया गया था, जो 
दूसरी घोड़ी पर सवार धा। काशीराम के तीन भाई थे। 
यह वाते' सुखलाल भी सुनता रहा हैं। अगर सुनी हुई 

बातों के बह कहता ते यह सवालात करने पर कि ' तेरा 
भाई भी तेरे साथ था”, “वह भी क॒त्स हुआ या नहीं??, 'तिरे 
शौर भी भाई थे”, सुखलाल सब बातें का जवाब देता । मगर 
वर प्रक्स इसक उसने साफ कहा कि उसको याद नहीं है 
इससे जाहिर है कि इस' कृत्त के बावत उसको कुछ बातें याद 
नहीं रहीं, बल्कि चन्द वाते' याद रह गई , जिनकी बह विल्ला 
कमेकाश्त वयान करता दै। 

जा वाकृआत उसने बयान किये हैं उनका मुकाबिल्ला 
मिसल् मुकृदमा कृत्त काशीराम से करने से हस्व ज्ैल बाते” 
विलकुत् मिलती हैं-- 

अ--डाकरी सार्टीफिकेट व मैजिस्ट्रोठ के नोट में, जे 
मुलाहिज़ा लाश मकृतूत्न के वक्त लिखा गया, वह देने निशा- 
सात इस वक्त सुखलाल के जिस्म पर मौजूद हैं । 

ब--पुधह का व.कूशा होना और काशीराम का घोड़ी 
पर सवार हीना मिसल्ल से सावित है | 

स-पहले बन्दक मारी गई और फिर तलवार से हाथ 
काटा गया। यह भी मिसल् की तहकीकात से साबित है| 

ज--जाय व करू के पास दरख्त पीपल का होना नकुशा 


के 


भौका से सावित है । 


श्पू०. . - . आध्यात्मिकी 


इन तमाम वाकुआत पर गौर करने व कड़क के तक बयान 

को मद्दे नज़र रखते हुए लड़क॑ सुखलाल का वयान् चिल्कुल 
सच्चा व उसका हाफ़िजा विल्लकुल् दुरुस्त मालूम द्वोता हैं । 

तम्ताम हात्ात मुन्दर्ज बाज्ञा से एक मज़बूत रुजुद्दान तबि- 
अत, जो सबूत का दर्जा रखता है, इस तरफ माइल होता है 
कि वह जीव, जिसका शरीर, वशक्‍्ल काशीराम कृत्ल किया 
गया था, मिहीलाल के यहाँ पैदा हुआ । चूँकि काशोराम 
का कृत्ल निहायव ही वहशतनाक तरीके पर चेदर्दी के साथ 
किया गया था, इसलिए मकृतृल की रूह पर इस कृदर गहरा 
असर हुआ कि, हमल सादर सें वह ६२ वक्त इस बेरहमी के 
फुल का ख़्याल करती रही, जिसका नतीजा यह हुआ कि, 
उसके जिस्म में फितरतल वह तुकूस पैंदा दे गये, जे श्राज 
उसके जिस्म पर नमृदार हैं. यानी दाहिने हाथ का मुक्स्मिनत 
छू होना और सीने पर मोली का निशान छोना। वा हर- 
विक्ु यह समझ सें नहों आता कि एक आठसाज्ा लड़के के 
वाल्देन व उसके हस साथगान ने क्‍यों एक भूठा किस्सा तैयार 
फराकर उसकी पढ़ा दिया ! बल्कि गाँव के लोगों की यहाँ तक 
ज़ासख्याली है कि उनको अन्देशा है कि काशीरास के पसमां- 
दगान साफुत सरकार इस लड़के का जबरन प्रपने सौजूदा मौँ- 
वाप से झलहदा कराकर खुद हासिल न कर लें; या छोटेलाल 
कातित्न या उसके रिश्तेदारान इस लड़के को, जे उसके शुनाद 
अज्ञीम का अफुशा करनेवाला पैदा हुआ है, क॒त्त न कर डालें | 


पुनजन्म के प्रद्यक्ञ प्रमाण १५४९ 


इन अनपढ़ सीघे-साथधे गाँववालों के दिल्लों में ऐसा अन्देशा 
होते हुए यह बात हरगणिज्ञ कुयास में नहीं आती कि गाँववालों 
ने मदज़ एक दिल्लगी के लिए यह किस्सा तेयार कराकर इस 
लड़के का सिखा दिया हें! । 

इस तम्ताम वाकुआ के मुतभझप्लिक्‌ थद्द बात ज्यादा गौर के 
कावित्त मालूम द्वोती है कि काशाराम के कृल्त होने के दो 
महीने पन्‍्चीस रोज वाद सुखस्ताल पैदा हुआ । प्रव सवाल 
यह पेदा होता हैं कि बच्चा पैदा होने के पहले क्‍या रूह भर्से 
मजकझूरे बाला में पढ़ जाती है या इससे पेश्वर ? इसके वायत 
जिन्होंने इस सब्जेक के बगौर (१६४०६) किया हो वह श्रच्छी 
तरह से गोर कर सकते हैं। में इसके बावत कुछ रायज़नी 
नपधों कर सकता। जो वाक॒झआत तहकोकात व मशाहिदे से 
जाहिर हुए वह ऊपर दर्ज कर दिये गये हैं। नाज्ञरीन अपनी 
काबिलियत व दकु फियत के मुबाफिक नतीजा अख़ज़ फुरमावें । 
इस मामले नें जा धयानात लिये गये हैं उनका भी खुलासा इस 
गरत से दिया जाता ई कि पाठकों को इस अद्भुत रहस्य को 
समभने में और भी आखानी हो । 

सुखलात् का बयान 

नाम सुस्त्लाक्र, वाप का नाम मिहीज्लाल, ज्ञात ब्राह्मण, 
उम्र शाठ साल, साकिन वीसल्पुरा, पेशा खेती । मेरा यह 
हाथ छेटेलाल ने काटा है । छोटेलाल नुनहटा का रहनेवाला 
है। जग् मेरा हाथ काटा गया, में कायस्थ था। मेरा नाम 
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काशीराम था। तलवार से सेरा हाथ काटा गया श्रौर छाती 
में वन्दूक से गलती मारी गई । पहले गोली मारी गई, पीछे 
हाथ काटा | जब मैं धरती पर गिर पड़ा तब हाथ काटा था । 
मैं घोड़ी पर चढ़ा हुआ था। चढ़े हुए ही में गाली मारी। 
घोड़ी का रक्ष, कहाँ जा रहा था, फाई आदमी साथ था या 
नहों, तुम्हारे कितने भाई थे, और छोटेलाल के दाढ़ी थी, वह 
घोड़ी पर सवार था, छोटेलाल बूढ़ा था या जवान--इन बातों 
फे जवाब में सुखल्लाल् ने कहा, मुभ्ते याद नहीं । कंचल इतना 
और बताया कि में छोटेलाल से 'कक्क्ा? कहता था | 
मिद्दीछाल का वयान 

जन्र सुखलाकज् के बाप मसिद्दीलाल से, जिाकी उम्र ५५ 
साल की है, बयान लिया गया तव उसने कहा --सुखलाल मेरा 
लड़का है। उसकी उम्र अन्दाजन सात-आाठ वर्ष की है। 
इसकी जन्मपत्नों मौजूद है। चुनहटा हमारे गाँव से छे-सात्त 
कोस है। तीन या साढ़े तीन वर्ष की उम्र होगी तथ छुख- 
छाल ने अपने श्राप यह बात कही थी कि फक्‍का ने हमारा हाथ 
काट लिया। शऔर कक्‍का ने पीपल के ढिंगा ( पास ) मार 
डाज्ञा। मैंने पूछा कि कान काका ता कहा छोटेलाल नुनहटा 
का। मैंने यह भी पूछा कि तुम पहले जन्म में फायस्थ थे 
शोर छोटेलाल ठाकुर था, ते। तुम उसे कक्षा कैसे कहते हे।। ते। 
कहा, बचपन से ककका ही कहते थे । यह कहा था कि छाती 
में बन्दूक भारी थी और हाथ तलवार से काटा था । पहले 
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वन्दूक्कू मारी घो । जब गिर पड़ा तब हाथ काटा था। अ्रपना 
नाम काशीरास बताता था, आर कहता था कि में पटवारी 
था। मैंने कभी काशीराम पटवारी को नहों देखा। अपने 
मफान का झृछ हाल नहीं बताता; सिर्फ़ लड़के का जिक्र करता 
घा। जब यह पुछा गया कि कितने लड़के बताता, तब कहा 
मुझे खयाल नहीं रहा । दिन चढ़े पीपल के प्राप्त मारना 
जाहिर करता था। नुनहरे के बहुत से ठाकुर इसे देखने और 
पूछने आये थे । उन्होंने सुनकर कद्दा था कि यह ठीक कहता 
है! मेने एक मर्तत्रा खिल्ाते वक्त सुखलाल से कहा था कि क्या 
तेरा हाथ बेमाता बनाना भूल गई या क्‍या बात है। इस पर 
सुखलाल ने कद्दा कि छाटेलाल काका ने हाथ काट डाला है। 
हमारे गाँव में छोटेलान नाम का कोई आदमी नहीं है। जिस 
चक्त, इसने कद्ठा था, उस वक्त, वह वेसमक बच्चा था। 
किसी ने सिखाया, बहकाया नहीं ग्रौर न सिखाने बहकाने में 
उस वक्त थ्रा सकता था। सुखल्लाल के दे! भाई शरीर हैं, जे 
मजबूत और अच्छे बदन के हैं। यही दुवला है। काशी- 
राम प्रत्वारी फे घर का कोई श्रादमी नहीं आया था | 
सुखकछाल की माता का बयान 

मेरा नाम बिटिया, वाप का नाम भोला, जौजा मिह्दी- 
'लाल, जात ब्राह्मण, उमर ४४ साक्ष, साकिन वीसल्लपुरा-- 
सुखलाल मेरा लड़का है। मेरे पेट से पैदा हुआ है। तीन 
बरस की उम्र सुखलाल की थीं, जब बाते करने लगा था। 


घए४ आध्यात्मिकी 


दुआरे सानसें ( दरवाजे पर प्रादमियां ) से कह्दा करता था 
कि मेरा वाम काशीरास हं। सुकसे पहले पहल सुखलाल ने 
कुछ दाल नहीं कहा । धाहर मर्दों में ही चह वात कही कि 
छोटेलाल ने मेरा हाथ काठ लिया। मेने भी पूछा तो यही 
कहा कि मेरा नाम काशोरास हैं। ककक्‍का छोटेलाल ने तल्न- 
चार से द्वाघ काट लिया शार बन्दूछ सारी । अपने साई, लड़कों 
और औरतठ का कुछ हाल फभो नहीं कहा! पीपल के पेड़ 
के पास घन्दूकू मारना कहता घा। हाथ कटा झार दाती में 
निशान, ऐसा ही पैदा हुआ है । ने महीने पूरे दाने के बाद 
दसवें महीने के अन्दर पैदा हुआ घा। इसके गर्भ में रहते और 
जन्म होने तक कोई ऐसी वात मुम्त पर जाहिर नहीं हुई जो अच- 
रज की हो । जैसे और लड़के पेदा हुए यह भी पेदा हा गया । 

इसके बाद टिस्ट्रिकृ-मैजिस्ट्रेर साइव ने टौक्ाराम, सन- 
राखन और राससिंह जमीदारान व नम्बरदारान, मौज वीसल- 
पुरा के बयान लिये, जिन्होंने सुखलाल, सिह्दीलाल आर मिद्दी- 
लाल की ल्ली के बयान की ताइंद को । मनराखन नम्वरदार ने 
इतना और वादा वताया कि मैंने क्ाशोराम पटवारी फो देखा 
था। वह पतल्ला-पतला साथा। ऐसा हो मुँह घा, जैसा 
सुखलाल का। वह साँवत्ला ज्यादा था श्रौर यह कुछ गोारा- 
गारा लगता है। रामसिंह ने माँ-वाप की बातों की ताईद के 
अलावा कहा कि इसकी और इसके और भाइयों की सूरत नहीं 
मिल्ती है। पढ़ने में हाशियार है। यह लड़का चुप सा 
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रहता है। जब कोई छुछ पूछता है, तथ जवाद दे देता है, 
अपनी जात नहीं घतातए । 
[ सितस्थर ९६१७ 
[३१ 

लीडर पत्र के १९ अगरत १४२६ के अट्ट में बरेली 
फे वकील श्रीकेफेब्रीनन्दन-सहाय ने बालक विश्वनाथ के. 
सम्बन्ध में जा पत्र छृपयाया था उसका सारांश उन्हीं के सुख 
से नीचे दिया जाता है--- 

घिश्वनाथ का जन्म ७ फरवरों १७२१ को घरेली फे खन्‍नू 
महस्ले में हुआ। १॥ वर्ष का दोाते ही वह पीज्नीभीत के 
विषय में पूद्धपाद्ठ फरने लगा । उसमे पृद्धा कि बरेली से पीली- 
भात्त कितनी दूर है भार मेर पिता मुझे वहाँ कब छे जायेंगे । 
तीन वर्ष का द्वोने पर बच्च अपने पृर्व-जन्म की बातें विस्तार 
से बताने लगा । 

मुझ हाल ही में प्रांतीय कौंसिश के भृतपुर्व सदस्य 
ठाकुर मातीसिंहजी वकील से इस वाल्क की बात मालूम हुई। 
मैं २& जून को बालक क॑ पिता बाबू रामगुलाम और वालक 
विश्वनाथ से मिल्लने गया। मैंने बाबू रामगुल्ञाम से पीलो- 
भीतर जाकर बालक की बताई बातों की सचाई की जाँच करने 
का कद्दा आर खुद भी साथ चलने को तैयार हुआ | १ अगस्त 
को हम क्लोग पीज्ञोभीत गये । दम सीधे वहाँ के गवर्नमेंट 
हाई स्कूल गये। बालक ने उसे अपना स्कूल न बताया । 


श्ष्दू आध्यात्मिक 


स्कूल का वर्तमान भवन नया है और हालत ही में बना है। 
विश्वनाथ ने अपने चचा का नाम दृनारायण, जाति कायश्, 
महल्ला गंज, पीक्ञीमीत, उम्र २० साक्ष और अविवाहित बताया 
था। अपने पड़ासी का नाम सुन्दरलाल बताया था और 
कहा था कि उनके मकान में हरे रड्र का फाटक है। उनके 
पास एक तलवार पआऔर एक बन्दूक है ओर उनके सहन सें नाच 
हुआ करता था । अपने मकान को उसने दे।-मंज़िल्ञा वताया 
था, जिसमें ल्ली-पुरुषों के रहने के लिए अलग-अलग खण्ड था | 
उसमें गाने की महफिलें और दावते' अ्रकसर द्वोती रहती थीं। 
जब हम लोग परले!कगत बाबू श्यामसुन्दरत्लाल के फाटक 
पर पहुँचे तब बालक ताँगे पर से उतर पड़ा श्रार कहा कि यही 
बाबू सुन्दरलाल का हरा फाटक है। उसने उस सहन को भी 
चताया जिससें नाच की महफिलें हुआ करती थीं। आसपास 
के दूकानदारों ने उसके कथन को ठीक बताया। मैंने फाटक को 
,खुद देखा | उस पर हरा वार्निश पुता था, जे बहुत दिन का 
हो जाने से बहुत घूमिल दो गया था। अनन्तर हम ज्ोग खर्गीय 
साला देवीप्रसाद रइंस के मकान पर गये। बालक ने उसे अपना 
सकान बताया | उसने चिल्नाकर कहा कि यही हरनारायण 
का मकान है । हरनारायण लाला देवीप्लाद के लड़के थे । 
लड़के ने फाटक पर पहुँचते ही सकान की पहचान लिया | 
उसने वे स्थान भी बताये जहाँ वे शराब पीते, 'रेहू? मछली 
खाते और नतेकियों का गाना सुनते थे , लड़के से सीढ़ो 
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का स्थान पुछा गया, जिसे उसने मिट्टी और ईटों के ढेर में 
भी ठीक-ठीक बता दिया। इसके बाद उसने जनाने कमरों 
के पहिचाना और काठे के ऊपर एक कमरे का ख़ास तार से 
हवाला दिया जिसमें स्त्रिया रहती थीं। कुट्ुम्ब में केवल श्रो- 
त्रजमाहनलाल बच गये है, जे अज्ग एक मकान में रहते हैं | 
उनसे लाला हसरनारायशलाल प्रार उन्तके पुत्र का एक पुरानाः 
अस्पष्ट फोटो मेंगाया गया । बहुत से लोगों के सामने लड़के 
ते तुरन्त लाला हरनाराययलाल को फोटो पर झपनी उडँगलों 
रख दी और फोटो में एक कुर्सी पर बैठे हुए एक लडके को 
दिखाकर कहा-- बह में हूँ और वे जाला हरनारायणलाल 
हैं!ः | यह अदूभुत वात हुई और इससे इसका श्रीहरनारायण 
का पृत्र लक्ष्मीनारायण हाना निश्चित हो गया । 

इसके वाद हम लोग उसे पुराने गवर्नमेंट द्वाई स्कूल ले 
गये, जिसे उसने तुरन्त पहचान लिया और अपना स्कूल वता- 
कर उसकी परिक्रमा की | 

लड़के को एक जोड़ो तबल्ना दिया गया जिसको उसने 
ब्रड़ी आसानी से बजाया। उसके पिता श्रीरामगुलाम ने 
मुर्के बताया कि लड़के ने अपने जीवन में कभी तबला देखा 
भी नहीं है। ज्लोगों ने लड़के से वार-बार उस वेश्या का नाम 
पूछा जिसके साथ वह पूर्व जन्म में रह चुका था; लड़के ने 
इदासीनता के साथ पौद्मा नाम लिया जिसे लोगों ने ठीक 
बताया | इस' सामले की सूचना जिले के पुलिस सुपरिंटेण्डेण्ट 
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और सिविल सर्जन को दे दी गई थी । पुलिस सुपरिंटेण्डेण्ट 
आये | छड़के को देखा और अपनी मोटर में विठाकर ले गये | 
[ सितम्बर १७६२६ 
[४] 

“ज्ञीडर? के १ अक्तवर १७८२६ के परड्ठ में बाँदा के 
प्रासीक्यूटिंग इन्सपेक्टर श्रोपद्मसिंद ने निम्नलिखित समा- 
चार प्रकाशित कराया था--- 

कोई झाठ वर्ष की मात है कि मथुरा ज़िल्ें के पटियात्री 
गाँव के एक पेंशनयाफा डिप्ठी कलक्टर को रत्नों का देंहान्त 
हो गया। उसके कुछ समय वाद ही पास के एक गाँव में 
किसी न्राह्मय के यहाँ एक छड़की पेंदा हुई। यह ब्राद्मण 
भीख माँगकर अपना निर्वाह करता था। चार-रपच वर्ष 
की होने पर लड़की ने अपने पिता को भीख मांगने से मना 
किया और कहा कि मुझे पटयाल्ञों के डिप्टी साहव फे घर 
ले चलो ; वहाँ मेरा बहुत सा भन् गड़ा है। म्राग्मण लड़की 
को डिप्टी साहव के पास ले गया। उन्हें देखते ही उसने 
घुँघट काढ़ लिया । उसने डिप्टी साहन्र को अपना परिचय 
दिया औरर मुहल्ले की जित्ियों को पहचाना। डिप्टी साहव 
के पूछने पर उसने कुछ वेबाहिक रहस्य भी प्रकट किये। इसके 
बाद उसने वे स्थान बताये जहाँ धन गड़ा था । खादने पर कई 
हजार की कीमत के झ्ाभूषण हिफाजत से रक्खे हुए पाये गये । 

[ अक्तूबर १८२६ 
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[५] 
पृव॑-नन्‍्म की स्वृति वी रहने के जो उदाहरण ऊपर 
दिये गये हैं उनके सिवा आर भी शरनेंक उदाहरण, इसी तरह 
के, दिये जा सकते हं। गदरास' से एक सामयिक्त पत्र अँग- 
रेज़ी-भापा में निकलत उस्तका नास दै---धियास फिस्द । 
चह उस धियास फ़िकल सेसतायटी का पत्र है जिसकी प्रध्यक्ष 
श्रोमती ऐसी बेजन्द में । उससे दस तरह की बनाओ का बगौन 
पहले भी निमल्ता रहा हैं शोर भव भो यदा-कदा निकल जाता 
हैं। पर उन सथ धदताओं के उल्लेख की श्रावश्यक्रता यहाँ 
नहीं। हां, दवर, कुछ समय से, इन विपयां में और 
सगे ने भी दिलचस्पी दिखाना आरस्भ किया है। उनमें 
से एक मरहाशय का नाम हं--फंकेयासन्दनमहाय, वद्नीक्ष 
बरेली । दसलर मद्दाशय दें रामगोपाल मिश्र, डिपटी कलेक्टर 
उरई। तीसरे महाशय हँ--रज-वहादुर श्याभसुन्दरलातल 
सी० आई० ६० । आप शायद अलवर राब्य में बहाँ फे 
महाराज साहम्र के दावान हेँं। इस विषय की ओर अब 
बहत आादमियों का ध्यान आकृष्ट हा रहा हैं | इसलिए अब एक 
परिपद्ध, समित्ति या सासायटी की स्थापना द्वानेवाली है ! 
समिति की सम्य पृ्व-जन्म की स्मृति आदि से सम्बन्ध रखने- 
बाली घट्नाओं की वेज्ञानिक जांच करेंगे। यदि शिक्षित 
भारतवासियों का ध्यान इस ओर इसी तरह बढ़ता ही गया 
ता, सम्भव है, आगे चलकर, इस सम्बन्ध में अनेक अज्ञात 
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तत्वों का पता लगे पग्रौर यह मालुम दो जाय कि किन कारयों 
के श्रखित्व में पृर्थ-जन्म की स्मृति तनी रहती है और किनके 
अधाव सें वह नष्ट दो जाती है। कुछ उदादरणों से ज्ञात 
ह्लता है कि जन्मान्तर में लिड्ु-विपयय भो हे। सकता हैं 
अधात्‌ इस जन्म में जो पुरुष दे वह अगले जन्म में स्ीत्त 
प्राप्त कर सकता हैं। इसी तरह एक देश के निवासी, यथा 
इैगलेंड के, दूसरे देश, यथा भारत में, जन्म प्रहण कर सकते हैं । 

अभी, दाल ही में, पूर्व-जन्म की स्मृति फं कुछ प्रमाण श्रार 
भी मिलते हैं। उसका वर्णन इलाहाबाद के “लीडर” तथा 
और जगहों से भो निऋकल्तनेवाले कई पन्नों में प्रकाशित हुआ 
है, इस घटनाओं का भो संक्तिप्त उल्लेख करके हस इस 
विपय कं इस निवन्ध को समाप्त करना चाहते हैं; धटनाओं 
का वर्णन नीचे दिया जाता है--- 

जिला सीतापुर, तहसील सिधोल्ली, में एक मौजा होरपुर 
है। वहाँ पण्डित पुत्तल्ाल ब्राह्मण रद्दते हैं। आपकी उम्र 
काई ध८ वर्ष की है। १२ वर्षा तक आप कमालपुर के 
शफाख़ाने में कम्पींडर थे । आप श्रव पेंशन पाते हैं । आपके 
कई लड़क हैं। एक दफे श्रापकी स्लरी श्रपप एक लड़के फे 
साथ अयोध्याजी गई। वहां से लौटने पर <& महीने वाद 
उससे एक और पुत्र प्रसव किया। उसका नास रक्‍्खा गया 
सुन्दरत्ञाल । यह बच्चा जब बोलने लगा तव उसने कहा, 


मेरा चाम सुन्दरल्ाल नहीं, हन्नेलाज़ है। में कायस्थ हैँ। 
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फैज़ाबाद के कटरा-फूंटा महत्छे का रहमेवाज्ा हूँ । मेरे दे 
बच्चे हैं और लो भी मे। उससे पूछा गया कि फिर तुम 
यहाँ कैसे झाये । उत्तर दिया कि जब सेरा मत शरीर सरयू 
में फेंक दिया गया तब मेरी बत्तगान भां बहीं स्नान कर रही 
घो। उसी के साध में यहा चला आ्राया। अ्च्चे की ये 
नाते सुनकर पुत्तताल ओर उनकी ओ ने बहुत कुछ पूजा-पाठ 
कराया पार यनन्‍्त्र-मन्त्रों का भी सहारा लिया । तथापि ७ वर्ष 
की उम्र तक लदुका अपने पृर्व-मन्म की पाते बहीं भूछा । फिर 
घीरे-धोरे भूल गया । इस समय उसकी उप्र १५ व की है । 
इस घटना की ख़बर राजा सूटजवस्थासिंह को लगी । इस 
पर उन्होंने अपने ख़जानचरी पण्डित भगवानदीन को फैज़ाबाद 
भेज्ञा। उनसे कद्दा गया कि सुन्दरल्लाल्न की चातों की जाँच वे 
वहाँ करें। वे वर्दां गये; पर फेज्ञावाद में कटरा-फूदा सास 
का कई महतल्याल सिल्ला। तत थे अयोध्या गये। वहाँ 
ज्ञांच करने पर हन्नेल्लात का सकान इन्हें मिल्ल गया। 
उसकी स्ली और घणों का भी पता क्षग गया । पन्द्रह वर्ष 
पदले दन्नेलाल प्लेग से मरा घा। उसका शव सरयू में 
बहा दिया गया था। शव के साथ जानेवाले एक आदमी 
ने इस बात फी तमदीक की । हन्नेज्ञाल पूर्व-जन्म में लड़के 
पढ़ाता था। मरने के समय उसकी उम्र ४५ वर्ष की थी। 
उसकी बिधवा प्रव तक जीवित है । 

ह [ लीडर, २६-६-२६ 
११ 
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बाबू श्यामसुन्दरताल इलहानी से स्टेशन-मास्टर हैं। 
आपने अपनी लड़की की फथा अख़यारों में इस प्रकार प्रका- 
शित की है-- 

मेरे एक लड़की है। सन्‌ १-१८ ईसवी के आपाढ़ में 
उसका जन्म बरेलों में हुआ। १४२२ के आ्रावष में मैं यात्रा 
करने मथुरा गया। गथुरा से गाकछुल पहुँचा। साथ में 
मेरी स्ली और लड़की थी थी। गाकुल में एक घर के पास 
पहुँचते ही मेरी लड़की गांद से उतर पड़ो । उस घर के द्वार 
पर एक वृद्ध थी बैठी हुई थी । इसे दइराकर वह भीवर चली 
गई। मेरी स्ली भी उसके पीछ-पीछे उस्त पर में घुस गई । लड़की 
से वद्ाँ उस बूढ़ी स्त्री से अपनी दाबात प्लार पट्टो माँगी । 
इसके घाद उसने घर फी ओ,्रोर भी कुछ चीज़ों की देखभाल 
की और प्षपती मां से कहा कि तुम पान खा जे! पौर अपने 
धर जाव | मैं यहीं रहूँगो; यही मेरा घर है। यह दशा 
देखकर वह यूड़ी स्त्री रोने लगी । इसके बाद ये सब जाग 
यमुना-तट को गये । लाथ उठ ज्लो भो गई। वहाँ कदछुवों 
को देखकर लड़की ने कहा--“एक दफे तुम झुक इसो यमुना 
में डुबो चुके हो । श्रव क्‍या फिर भी छुब्रो दोगे?” लड़की 
ने वह जगह भी बताई जहाँ बह नहाते वक्त दब गई घी। 
यहाँ उसने अपने लिए पुल्लिछ्ु का प्रयोग क्रिया। इस पर 
उस बूढ़ो ख्री ने पत्ताया कि मेरा १२ बे का लड़का, ४ वर्ष 
हुए, उसी जगह डूबकर मरा था जो जगह लड़की बता रही 
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। 


घीौ। उस समय लह्की फ्तो छम्त ३ वर्ष १ अद्दीने थी। 
गोकुल में घपने पूर्व-बत्म का घर देखते ही उसे उस जन्म की 
बाते याद था गई थीं। इस घटना से यह भो सिद्ध हुआ 
कि पूर्व-जन्म में पुरुपत्य पाया हुआ प्राणी झगले जन्म में 
खोत्व भी प्राप्त कर सकता दे | 
[ क्लीडर, २३-६-१८६२६ 

बरेली के तक्रीस बाद फैक्रेयीनन्द्ससह्ञाय का बयान है कि 
वहां परेलो में फोर लाला रामभरणतलाल रहते हैं। उनका 
मकान महल्ा सैंदपुरिया में है। उसके एक लड़का है। लाभ 
है बजरड्बद्रादुर । उसे चक्कील साहच खुद देखने गये । उसके 
सम्बन्ध की घटना उन्हीं क॑ सुंहद से सुनिए--- 

इस तड़क॑ का रह मारों का जैसा बविन्नकुल गोरा है । 
चाल भूरे हैं। आंखे श्रजीग तरह की हें। चार वर्ष को 
उम्र तक यह छाट्टका पअ्पना खासा छुटी शोर काँटे से खाता 
रहा। यह श्रपनां माम आधर ( 0०४४० ) बताता है फ्रोर 
कहता है कि मेरे दो भाई पार थे; मां भी थी; पर बाप मर 
गयाता!। यह फद्दता है कि योरोप के गत युद्ध में में मारा 
गया था | इसकी गर्दन और सिर में गाल्ती लगमे के निशान हैं। 
मारे जाने के समय इसकी उम्र श्य ब्ष की थी। इस लड़के का 
कश्न है कि में एक गारा सिपाही था । कृवायद-परेड फरता 
था और फौजी खेल भी खेला करता था। जिन लोगों ने 
इराफे मुँद से इसकी ये बाते' सुनी हैं वे इनकी सचाई की 
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तसदीक करते हैं। गत वर्ष तक इसे श्रपने प्रर्ध-जन्म की 
बाते याद थीं। पर अब यह उन्हें भूलवा जाता हैं | 
[ लोडर, १६ आरकोचर श्च्र६ 

इस लड़के के बयान से मसालूस द्वोता है कि भिन्न दें 
के वासी श्रौर भिन्न धम्मों के अनुयायी अगले जन्म में इतर 
देशों और इतर धरम्माविल्म्वियां के घर सें भी सनम के सकते हैं 

राव-बहादुर बाबू श्यामसुन्दरलाल, सी० श्राई० ई० ने 
गिरिजादेवी नामक एक लड़की के जन्म-सम्बन्ध से जो लेख प्रका- 
शित कराया है उसका सारांश नीचे दिया जाता है | इस घटना 
का वर्णन इटावे के वकील, वायू वदरीनारायण, ब्री० ए०, एल- 
एल्ल० बी० ने, अपने कूलम से, २० सितन्धर १८२६ की, लिपियद्ध 
किया था | .यह वचान गिरिजादेवी के पिता खुद बायूराम सुप्त 
ओऔर लड़की की माँ ने दिया घा। वह इस प्रक्वार है-- 

इटाबे में वाबूरास शुप्त, ची० ए०, एल-एल+ घी०, एक . 
वकील हैं। आपके दे। बहने घीं--विपादेवी और ऋष्णदंवी | 
ऐकों की शादी फुरुखाबाद में हुई। बाबवूराम के कोई 
झेौलाद न थी । इस कारण विष॒दधवी अपनी भाभी ( बाबू- 
राम की जी ) से कहा करती थो कि यदि में मर गई ते 
तुम्हारी कोख से तुम्हारे ही चहाँ जन्म छूँगो । इससे तुम्दारा 
बन्‍्ध्या-देप दूर हो जायगा। विभ्देषरी ने प्रसूति के समय 
अपनी ससुरा्न. फुरेख़ाबाद में, ३५ श्राकोबर १७०७ को 
शरीर छोड़ दिया। उसके कोई पौने दे। वर्ष बाद, प्र्थात्‌ 
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२२ जून १११ को, या रास गुम्त की पत्नी के पेंट से गिरिजा- 
देवी ने जन्म लिया | 

जय मिरिला फोई २ वर्ष को हुई तब वह अपनी माँ को 
भाभी कोर पिता को भाई छह़में क्षगो। वाबूराम की माँ 
जीवित थों। उनकी वहा मा कट्कर पुकारने लगी । पर थे 
वाते' किसी को विशेष नहीं खटकी | 

एक दिन विषएदेवी के ससुर, लाला छुँगीद्वाल, दृटावा 
आये श्र बायूराम के घर गये , गिरिज्ा उस समय कोई २४ 
धर्ष फी घो । वह पैठक में बैठी घो। लुंगोाक् को पेखते 
ही उसने अपना मुठ डक लिया और भौतर साय गई । वह 
बाली कि लुंगी ध्राया है । इससे में पाहर नहीं बैठ सकती । 
इस घना पर भी किसी का विशेष ध्यान नद्दीं गया । « 

जब गिरिता कोई घाठ वर्ष की हुई तत्र छृष्णादेवी के 
सौतेले लड़के प्यारेताल की शादी में उसे प्रार उसकी माँ को 
फर्देखाबाद जाना पड़ा। इन लोगों ने विषुदेती फे घर 
जाने का भी इरादा किया। इस बीच में छुंगीलाल ने अपना 
पुराना मकान बदल दिया था। उसको यह खयाल हुआ कि 
विष्णुदेवी सरकर चुएुल हा गई है। पअत्ताख इस घर सें 
रहना अच्छा नहीं। उन्होंने विष॒देवी को नाम पर उस' 
घर में एक चद्॒तरा भी बनवा दिया श्रौर दूसरे मकान में चत्ते 
गये। इस दूसरे मकान में जब गिरिजा श्रौर उसकी माँ 
पहुँचीं तव गिरिजा बार-धार कहने लगी कि यह मकान मेरा 
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सहीं। उसने अपनी, श्रर्थात्‌ विष्णुदेवी की, खास से कद्दा 
कि मुझे प्रपने घर ले चलो। तब लोगों को कुवृहल्त हुपा 
और थे गिरिजा को अपने पुराने मकान में लें गई" । वहाँ 
गिरिजा ने राई-रत्ती सब चीजों प्रौर कमरों को पहचाना शोर 
बताया कि यहाँ पर में सोया करती घी । चबूतरे की देख- 
कर उसने उसका द्वाल पूछा श्र उसे खुदवा दिया । उसने 
कहा, मेने प्रेत-योनि में जन्म नहीं लिया। तुम ल्लाग इसी मकान 
में आकर रहो। - उसने अपनी, विध्ण॒देदी फ्री, पद्दनने- 
ओढ़ने की ऊन की चीज़ें पहचानी जा उसकी पृवे-जन्म की 
सपत्नी ( सौत ) के पास थीं। उसके पूर्व-जन्म के पति चल- 
देवप्रसाद ने उसके मरने के वाद दूसरी शादों फर ज्ञो थी | 
उनकी उसी पत्नी के पास उसने अ्रपत्ती देखीं शौीर पह- 
चारनी । उसने अ्रपन्नी कई चोज़ें उठा लाने को इच्छा प्रकट 
की। वे सब ते उसे न मित्नी पर एक ट्र'क वह जबरदस्ती 
उठा ल्ञाई। उसने कटद्दा, यह मेरे भाई का दिया हुआ हैं । 
इसे ते मैं जरूर ही ले जाऊँगी 

गिरिजा की उम्र अब कोई १५ वर्ष फी है। वह फफ़ूँद, 
जिले इटावे, के वावू सरखतीनारायण, वकील, के लड़के 
को व्याही है । 
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१९--ज्ञान 


धेंयन्ञा फे प्रसिद्ध लेखक बड्धिमचन्द्र चेंटर्जी ने इस विपय 
का पिधेचन अपने एक लेख से किया है। नोचे का सिवन्ध 
उसके तथा छोर कई पुस्तकों के प्रवल्लाकन का फल है । 

१--फर्पिल-गुनि-छत सांख्यशालर फे प्रभुसार ज्ञान ही से 
अपवय की प्राप्ति होती है। यह मत सांज्यकार दी का 
नहीं, किन्तु प्रायः सभी दर्शनों फा हैं। धूमयान, तढ़िधन्न्र, 
सूच्मदशक यन्त्र इल्रादि समस्त अभटित घटनायें ज्ञान ही फे 
विज्ञुम्भय का फल हैं4 यद्ट लौकिक वार्ता हुई। पार- 
लोकिफ विपय में ज्ञान से जब नि:प्रेयस्‌ तक फौ सिद्धि. सम्भव 
हैं तब धेखर का अस्तितल प्रधवा श्रनस्तित्व श्रादि प्रसाणित 
करना ज्ञान-साध्य सममर्े में कोई आपत्ति नहों | अतः ज्ञात 
के विपय में हृग कुछ कद्दना चाहते हैं । 

२-जा कुछ हम जानते ई वही ज्ञान है । परन्तु जानने 
के कई प्रकार ह। प्रथक-प्रथक्‌ श्राचायों ने इन जानने के 
प्रकारों की प्रथक्र-प्रथक्‌ संख्या नियमित की है । उनमें से तीन 
मुख्य हैं--प्रत्क्ष, श्रतुमान श्र शब्द । शेप प्रकार इन्हीं 
तीनों के अन्तभूतत समझने चाहिए । 

३--नदीं, पर्वत, गृदद, वाटिका, सरोवर इत्यादि को हम 


नेत्रों से देखते ह। अतएव इन ज्ञातव्य विपयों को साथ चक्चु- 
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रिन्द्रिय फा सेयाग होने से हमको यह त्ञान द्वाता हैं कि यह 
सेवर है, यह नदी ऐ, यद्द पर्वत द, इत्यादि | इस प्रकार के 
धान फो चाज्तुप प्रत्यत्त कद्दते दै। यदि किसी मनुष्य से, 
जिसे सरोवर का ज्ञान हुआ है, दम पूछे कि तुमको क्या 
जान छुआ, ते सहस्त्रशः प्रयत्न करने पर भी सरोबर का नाम 
लिये बिना सान के प्राकार को बद्द कदापि स्पष्ट करके बत- 
लाने में समर्ध न होगा । इससे विदित दोता है कि इखरीय 
सपझेतानुस्तार जितने विषय ई उनमें से एफ-एक ने एक-एक 
विशिष्ट ज्ञान फो बाँध सा लिया है । 

इसी प्रकार, सायद्राल, घर में धैद हुए प्यकस्मान्‌ चद्दि- 
र्यान में सथयूर की उच्च कंफा को श्रवण करने से आवबण . 
प्रग्यक्ष दोता है। तपैव वहीं, उद्यान में, कुमुमित कुन्द की 
सुवास प्राने से धाणज भत्पक्ष द्ोता है। इसी तरह ध्वाच 
प,्रोर रासन प्रत्यक्ष भी जानने चादिए। यह पांच प्रकार 
का प्रत्क्ष ज्ञान पध्लानेन्द्रि--चन्षु श्रवण, प्राण, त्वचा आर 
ट्सना--जन्य है। इसके अतिरिक्त मानम प्रतत्ञ भी दता 
हैं; परन्तु सन प्रन्तरिन्द्रिय दोते क॑ कारण चद्चिविंपयं के साथ 
उसका संयोग द्ोना सम्भव नहीं; झत; घअन्ततानि-मात्र मानस 
प्रत्यक्ष के द्वारा दवोता दे | 

४--पपर्युक्त प्रकार का ज्ञान ज्ञान-फत्ता में तभी सन्निवेशित 
हो सकता है जब वह सर्वते।भाव से शुद्ध हो । अशुद्धता-देप-दृपित 
होने से-उसकी पतिव्याप्ति संशय अथवा भ्रम में दी जाती है । 


ज्ञान. , १४६८ 


. एक आधार में दे कोटियों का अवल्लम्बन फरने से जो 
ज्ञान होता है ब्से संशय कहते हैं। यथा आपेरे में किसी ने 
किसी मनुष्य को देखकर यह विकटय किया कि यह मनुष्य है 
अथवा बृक्ष ९ ते ऐसे ख्ल् में वह यथाथे ज्ञान नहीं, किन्तु 
केबल संशय कहा जायगा। इसी प्रकार जब, किसी पदार्थ 
के विपय में और का और ही ज्ञान होता है तत्र उसे भ्रम, 

कहते हैं। यथा पीतल को सुबर्ण समझना इत्यादि । एता- 
दृश संशयात्मक और अ्रमात्मक ज्ञान, विपयों का यथार्थत्त 
विदित होने पर विनष्ट हो जाता है। परन्तु एक प्रकार-का 
आद्दाय ज्ञान, जो जान-बूफकर द्वोता है, पदार्थों का निश्चय 
है। जाने पर भी बना रहता है। यथा नाख्यशाला में शक्ुन्तला 
आर दुष्यन्त को अवज्ञोकन कर, यथाथे में यह जानने पर भी 
कि यह शकुन्तज्ञा और दुष्यन्त नहीं, किन्तु कोई अन्य व्यक्ति 
उनके वेश में है, उस आह ज्ञान का तिरोभाव नहीं होता । 
४--दूसरे प्रकार का ज्ञान अनुमान ज्ञान कहलाता है। 
जब दे। पदार्थों का नियत साहचये होता है, अर्थात्‌ दोनों 
'सदैव एक ही साथ रहते हैं, तव एक पदाथे को जानकर दूसरे 
का भी ज्ञान हो जाना अनुसान के नाम से अभिहित होता है। 
अपने घर का द्वार वन्‍्द फरके भीतर बैठे हुए जब हम निकटरथ 
वाटिका-स्थित सयूर को गम्भीर ध्वनि श्रवण करते हैं. तब 
हमको ध्वनि का प्रत्यक्ष ज्ञान कर्ण द्वारा होता है; परन्तु सयूर 
का ज्ञान दमारें प्रत्यक्ष दोने का विपय नहीं । कारण यह कि 
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उसे पम नेत्रेनिद्रय द्वारा नहीं देख सकते । तब, कहिए, हमने 
किस प्रकार.जाना कि यह मयूर की ध्वनि है ? अनुमान 
द्वारा। क्योंकि इमने इसके पूर्व बहुत वार देखा है कि एवा- 
हशी ध्वनि मथूर हो के कण्ठ से निक्रलती हैं। इसी प्रकार, 
यदि, उस समय, अथवा ससयान्तर में, हमको कछुमित केतकी 
का सुवास मिल्ले तो हम उस सुवास का धाणज प्रत्यक्ष करके 
यह भ्रुभान करेंगे कि खद्रिदि की सुगन्धित करने के लिए 
घर सें, केतकी-पुष्प कह्दीं अवश्य रक्खा है। इस स्थान पर 
सुवास का ज्ञान प्रत्यक्ष का विषय और केतकी के अस्तित्व 
का ज्ञान अनुसान का विपय हुआ | 

उपयुक्त अनुमानद्वय में मयूर और फेतकी ' साध्य” हैं; केका 
और सुगन्ध उस के साधन के “हेतु” हैं; बाटिका और घर, ज़िनमें 
हेतु द्वारा साध्य की सिद्धि की गई है, “'पक्त” हैं। इनके अति- 
रिक्त “सपक्ष”, “व्याप्तिः और “परामशे” भी तर्कशात्र के 
संज्ञा शब्द हैं; परन्तु उनझे विवरण की यहाँ आवश्यकता नहीं। 

६--इस विस्दृत विश्व में इतने विपय हैं कि अल्पजीबी 
और श्रद्दरदर्शी अल्पज्ञ मानव ज्ञानेन्द्रिय द्वारा कदापि उन 
सबका प्रत्यक्ष करने में समर्थ नहीं हो सकता। जैसे एक 
मनुष्य समस्त वस्तु-जाव को प्रत्यक्षीमूत नहीं कर सकता बैसे 
ही उसे अनुमान द्वारा भी नहीं जान सकता। पश्रत: प्रत्यक्ष 


ओर अनुर्सान के बहिभूत एक प्रकार के और ज्ञान-खाधन की 
झावश्यकता शेष रद्दती दे 
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७--हमने कभी इँगलेंड-यात्रा नहीं की। ग्रतः हमने 
लन्दन नगर भी नहों देखा श्र वदन्तर्गत पारलियामेंट का 
प्रचण्ड भवन भी नहों देखा। ते क्यो हम स्वेज़ ही नहर, 
लन्‍्दन मगर और पारलियामेंट की इमारत का कुछ भो वृत्त 
नहों जान सकते १ जान सकते हैं। विश्वसनीय श्र विद्वान 
मनुष्य जो वहाँ गये हैं प्लौर जाकर उन छल्लों का अवज्लोकन 
करके पुस्तक द्वारा तत्तद्र्णन उन्होंने प्रकाशित किये हैं, उन 
बर्णनों का पाठ करके, तीन सहस्त मील की दूरी पर भारत- 
वर्ष में चैंठे-वैठें हमको उन-उत्त विषयों का स्थृ्न ज्ञान होने में 
कोई व्यत्यय नहीं आता । ज्ञान-साधन के इस तीसरे प्रकार 
को “शब्द! कहते हे | 
८--जैसे दूसरे के प्रत्यक्ष किये गये विपयों का ज्ञान 
इमको उनकी लिखी हुई पुस्तकों के द्वारा होता है बसे 
ही दूसरों के अ्रतुमान किये गये विषयों का भी ज्ञान उसी तरह 
हमको देता है। यदि ऐसा न होता ते बाला प्रकार के 
आश्चर्यजनक शोध और घटनायें, जो हम इस समय देख रहे 
हैं, था जिनका ज्ञान हमको हुआ है, कदापि इस दशा की 
न प्राप्त होतीं, क्योंकि ऐसे अनेक विपय हैं जिनके जानने के 
लिए एक व्यक्ति की विद्या, बुद्धि भार अध्यवसाय बस नहीं | 
ऐसी दशा में एक विद्वान अनुमानादि साधनों के द्वारा जो सिद्ध 
. करता है. वह पुस्तकस्थ करके झौरों के विचार करने फे लिए 
छोड जाता है। और बिद्वान्‌ उस लेख को समझकर उसके 
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आगे ज्षानाजन करने का प्रयत्न करते हैं, और तदुपाजन के 
साधनों का अवल्न्तन करके उस मित ज्ञान को अधिकाधिक 


>> 


बढ़ाते जाते हैं। न्यूटन ने पृथ्वी की माध्याकर्षण-शक्ति का 


४» न्यूटन का नाम इस स्थल पर हमने इस कारण दिया हैं कि इस 
समय जिस स्कूल अथवा कालेज के विद्यार्थी से बह प्रश्न किया जाता हैं 
कि भूमि की आकृपण-शक्ति का प्रथम ज्ञान दिसमने प्राप्त किपा तो 
वह तत्काल न्यूटन छा नाम लेता हैं, क्योंकि पावशाल्याश्रों में प्रचलित 
पुस्तकें. इस विपय में, न्‍्यूटन ही की घशंसा से पूरित हैं आर इस शक्ति 
की आदि सें इसी विद्यान्‌ ने जाना, यह जगह-जगह पर उनमें लिखा है। 
विद्याधि -जनों का इसमें क्या अपराध ? जैसी उनके शिक्षा मिली 
चेसा ही उनसे उसका फल भी फलित हुआ। इनसे यदि हम यह कहें कि 
इस विपय से न्यूडन का नाम-अह करना मूल है तो थे इसे शतशः 
प्रमाण देने पर भी कठिनता से मानेंगे ! अतएवं, डदाहरणा्, हमकेा 
नी न्‍्यूटन ही का आश्रय लेना पड़ा । तथापि हम यह अवश्य लिखना 
चाहते हैं कि हमारे भास्कशचार्य ने भूमि क्षी आाकर्पण-शक्ति का वर्णन 
न्यूटन के वहुत पहले ही कर रक्खा धा। न्यूटन सन्‌ १६४२ में उस्पत्न 
हुआ । भाल्कराचोयं सन्‌ ११९० इसवी के मध्य में । उन्हांने 
अद्डमान ९०० वर्ष न्यूटन के पहिले अपने गोल्याध्याय अन्ध के भुवन- 
काश नामक अध्याय में लिखा है--- 


अक्ष्टिशक्तिश्व सही तया यत्‌ खस्थ' गुरु स्वाभिश्नु॒ुसं सवशक्तथा। 
आकह्षप्यते तत्पततीव भाति समे समन्तात्‌ क्व पतत्विय से ! 


भाषा्व--धब्वी में एक प्रकार की आक्पणशक्ति है, जिप्नके बल से 
चढ़ आकाशस्थित जड़ पदाथों का अपनी भर खींच लेती है। इसी से 
वें पदार्थ गिरते से हैं, ऐसा बोध होता है। समतकू आकाश में पृथ्वो 
क्र गिरेगी ? 
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शोघ करके भ्रन्थ द्वारा उल शोघध-श्ञान का वितरण समम् 
भूमण्डत्न में किया। उसी की सहायता, से अन्य विद्वानों ने 
अनेकानेक अन्य शक्षतिक नियमों का भेद जाना और नाता 
प्रकार के केल्लाकौशलादिक निर्माण किये; श्रथच तद॒द्वारा और 
भी भ्रन्नेक विज्ञान-विद्याओं की उन्नति की । न्‍्यूटन के सिद्धान्तों 
का यदि वे ज्ञोग आदर न करते और यह कहकर उनको 
टान्य समझते कि जो कुछ हमने सखयं नहीं देखा अथवा 
अनुमान द्वारा खर्य प्रसाशित नहीं किया बह विश्वसनीय नहीं, 
ते विज्ञान-विद्या इस उन्नतावस्था को क॒द्दापि न पहुँचती |. 
<--पर्कशास्रवाले ज्ञान-साधन के कारणीसूत प्रत्यक्ष, 
श्रतुमान और शब्द का 7माण नाम से उल्लेख करते हैं, क्‍योंकि 
विषयों का अख्तित्व प्रमाणित किये जाने पर तदनन्तर इन्द्रियों 
की तदाकार-वृत्ति प्राप्त होती है। शब्द-प्रमाण को योरप के 
तत्ववैत्ता प्रथक्‌ प्रमाण नहीं मानते; परन्तु हम खदेशीय दश्शन- 
शास्त्र-सम्मत विषय का प्रतिपादन करते हैं। अतएव यूरापीय 
दर्शन की कोटियों के खण्डन-मण्डन का विचोर करना सास- 
यिक नहीं समझते । फिर उन लोगों ने एक-एक विषय का 
विवेचन इतना गहन श्र विस्टरव किया है कि पहले उसका 
यथार्थतया समझना ही कठिन है। और, यदि, यथा-कथ-. 
च्वित्तू समझा भी ते ताहश बुद्धिवैभव और बिद्वत्ता उपाजेन 
किये बिना उनके लेखों पर टिप्पणी करते बैठना हमें 


पसन्द नहीं । 


१७४ आध्यात्मिकी 


१०--शब्द-प्रमाण का लक्षण हमारे यहाँ कपिल, गौतम 

तथा प्राय: सभी ऋषियों ने इस प्रकार लिखा है--- 
आप्तापदेशः शब्दः | 

अर्थात आप्त के उपदेश की शब्द कहते हैं। अब यंह 
प्रश्न उदभूत द्वोत्ा है कि आप्त किसे कहते हैं । आप्त का भी 
लक्षए सबने एक ही सा लिखा है। जो प्रामाणिक शोर विश्वास- 
पात्र है तथां जे आकांक्षा, योग्यता ओर सन्निद्धि के नियमा- 
नुलार साथक सम्भाषण करता है उसे दशन-शात्त्र के आचायोँ 
ने आप्त नाम से अमिहित किया हैं। “चींटी ने हाथी को 
निगल लिया” इस प्रकार के असम्यद्ध प्रताप जो नहीं फरता, 
झ्रथ च “हूँ मैं पाठ गीता करता आज” इस प्रकार के 
, दूषित वाक्य जे। नहीं वेल्तता, और जो समाज की सृष्टि में 

विश्वसनीय है उसी , का वाक्य “शब्द” कहा जाता है और 

उसी का उपदेश अथवा सिद्धान्द' साननीय हो! सकता है। 
ऐसे ही पुरुष जो कुछ लिखते हैं अथवा कहते हैं वह 
प्रत्यक्ष और अजुंमान से प्रथक ज्ञानोपाजेन का एक तीसरा 
प्रकार समझा जाता है । । 

११--श्राप्तोपदेश के विपय में हमारे यहाँ बड़ा गड़बड़ 
है । वेद, उपनिषत्‌, दर्शन प्लौर धर्म-शास्त्र में जो ऋुछ 
लिखा है सभी मान्य माना जाता है, चाहे उनमें लिखे हए 
नियमों के अन्लुसार मनुष्य व्यवद्दार करे घथवा न करे 
और ऋृतसिद्धान्तों फो सत्य समझे अथवा न समभे | 


लाने श्फ़्पू 


इससे अनेक प्रनिष्ट उत्पन्न होते हैं शोर समाज में भाना 
प्रकार की कुत्सित परिपादियों क्वो उठा वेने में अनेक 
आपत्तियाँ आती हैं । 

१२--किस मन्धकार की झात्षा साननी और किसकी थे 
मानती चाहिए, इसकी मीमांसा करना अति कठिन है। मोटे 
तैर पर देखने से प्राचीन ऋषि, जिन्होंने उपनिषत, दर्शन - 
और धर्म-विधायक अन्ध लिखे है, सभी विश्वासपा: कहे जाने 
फे योग्य हैं। उन्होंने आपने सतढव के लिए कोई प्रन्थ नहीं 
लिखा। चदि क्रीति के निमिच प्रन्थरचना की, ऐसा कहें 
ता भी कुछ हानि नहीं । क्योंकि पश:-प्राप्ति के लिए एताहश 
विपयों पर पुस्तक लिखने से श्रस॒द्य का अवलस्धन करने 
की कोई आवश्यकता नहीं रहती । फिर, इस ऋषियों को 
“सत्यघन”, “'तपोधन” इल्यादि विशेषय दिये जाते थे, 
जिससे विदित होता है कि ये परम धम्मेनिष्ठ आर सत्यवादी 
थे। अतएव मलुष्य मात्र के उपकाराथ जे कुछ इन्होंने 
लिखा है उसपर अविश्वास करता सूर्खता है। यह यथाथे 
है, तथापि ईश्वर के अतिरिक्त अल्पयुद्धि महुष्य क॒दापि सर्वक्ष 
नहीं कहा जा सकता। ये ऋषि भी मनुष्य ही श्रे; महाज्ञानी 
श्रे; विशेष बुद्धिमान थे; परम प्रतिभावाद्‌ थे; यह हमने 
माना ; परन्तु ईश्वरवत्‌ सर्वेक्ष थे, यह कहत्ता अवश्य पअत्युक्ति 
कही जायगी । अतएव सम्भव है कि इनके भी अन्धों में 
यत्न कुन्न श्रम रह गया हो । हु 





१७६ आध्यात्मिकी 


१३---जितने विज्ञान-विपय हैँ उन्तके श्रम का सेशोधन: 

उन विपयों में पारदर्शी द्वाकर नृतन शोधद्वारा विद्वजन, कर 
सकते हैं। यहद्द कोई श्राश्वय की बात नहीं। इस समय 

प्रोफेसर बेस ने 'तड़िल्लदरी”# नामक एक विज्ञान को 

सिद्ध करके उसका भ्रस्तित्व प्रमाणित किया हैं, यदि काल्लान्तर 

में उनका सिद्धान्त श्रन्य विद्वानों द्वारा अन्यधा प्रमाणित हो 
जायगा ते उस पर अविश्वास करने में कोई अनौचित्य न 

होगा। माध्याकर्षण-विपयक न्यूटन का सत सभी विद्वलषन 

मान्य करते हैं, परन्तु प्रकाश-विपयक् उसके मत की ने सान- 

कर फ्रंनेत का सिद्धान्त शिरोधार्य करते हैं; क्‍योंकि उसने 

प्रमाणित करके बताया है कि न्‍्यूटन का मत इस विषय में 

ठीक नहीं । इससे यह्द व्यक्त द्ोता है कि विज्ञान-विपय में 

एक व्यक्ति का एक मत यथार्थ और श्रन्य मत अ्रयथा्थ हो 

सकता है; परन्तु श्रयधार्थ मत पर अविश्वास तब तक नहीं 

प्रकट किया जाता जब तक कोई श्रन्य तक्ववेत्ता विद्वान उसे 

श्रमात्मक न सिद्ध कर दिखावे । पतअलि मुनि ने लिखा है 

कि योग-साधन द्वारा ईश्वर फा ज्ञात] हो सकता है । इसका 

खण्डन तथ तक नहीं किया जा सकता जब तक कोई अन्य 
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पाद, २१ सूत्र--अश्वात्‌ तब परमेश्वर का ज्ञान होता है और नाना 
प्रकार के विश्नों का नाश भी है| जाता है। 


ज्ञान “१७७ 


महात्मा योग-सिद्धि से यह प्रमाणित न कर दे' कि ईश्वर का 
ज्ञान उस अ्रवस्था को पहुँचने पर भी नहीं होता | पत्तजत्ि खय्य॑ 
योगी थे और उन्‍होंने जे कुछ लिखा है अनुभव करके लिखा 
है। अतएव उनके वाक्यों का आप्तोपदेश मानना श्र उन पर 
विश्वास करना सर्वशैव उचित है । 

१४--उपयुक्त प्रतिपादन से यह सिद्ध हुआ कि दाशनिक 
प्रौर वैज्ञानिक सिद्धान्तों का जब तक समप्रमाण खण्डन नहीं 
किया गया तब तक उन्हें न मानना श्रौर उनका आविष्करण 
करनेवालों का असत्यवादी अधवा भ्रमिष्ठ ऋदना किसी प्रक्तार 
युक्तिब्युक्त नहीं । 

अब हमको यहाँ पर अपने स्प॒ति-प्रन्थों के विषय में कुछ 
कहना है, क्‍योंकि वे भी श्राप्तवाक्‍्य की गयना के अ्रन्तगत 
समझे जाते हैं । 

१४--जितने प्रकार की विधियाँ निर्धारित होती हैं, देश, 
काज्न, जन-समाज की अवस्था और उसके कल्याण का विचार 
करके निर्धारित होती हैं। अपने देश में पहले सभी शस्त्र 
धारण कर सकते थे, परन्तु ऐसा होने से अनेक उपद्रव उद्धृत 
दोते देख गवर्नमेंट ने उस विधि का खण्डन करके एक नूतन 
विधि द्वारा शब्न धारण का निपेध कर दिया। इसी प्रकार, 
पहले पति-पल्नो-समागम में पत्नी के वय का विचार न किया 
जाता था, परन्तु कारणवशात्‌ अब एक नियम इस विषय का 
भी गवर्नमेंट को प्रचलित करना पड़ा है। हमारे मु पर 

श्र 


श्ष्प आध्यात्मिकी 


याज्ञवस्क्य ने जे संहितायें बनाई हैं उनकी रचना भी इसी 
प्रकार समाज के आवश्यकतानुसार की गई है। इन ग्रन्धों 
को बने सहख॒शः वर्ष हे! गये । पअतएव सर्वथैव श्रसम्भव जान 
पड़ता है कि तत्कालीन भ्रवस्था और श्रावश्यकतानुसार जो 
समस्त नियम उस समय स्थिर किये गये थे वे अब इस 
समय भी श्रावश्यक सससे जायें। क्थेंकि काल और 
देशपरत्व के कारण सारे नियम सर्देव उपयोगो चहदों दो 
सकते । यदि ऐसा न होता तो गवर्नमेंट को प्रतिवर्ष नये- 
नये एक्ट कदापि न पास” करने पड़ते श्रार पीतल कोड की 
धाराओं में घार-बार परिवर्तत करने का भो कदापि क्लेश न 
उठाना पड़ता | 

मन्तु अथवा याज्षवल्क्य अथवा और स्थृतिकारों ने जो 
नियम स्थिर किये हैं उनका सर्वतोभाव से परिपालन इस 
समय नहीं हे! सकता, क्‍योंकि समाज के श्राचार-विचार और 
व्यवहार में अब आकाश-पाताल का अन्तर हो गया है। इन 
स्टृतियों में कद्टे गये नियमों का उल्नट्ुन प्रति दिन ही होता 
है। परन्तु बड़े-बड़े विद्वान्‌ और माननीय गृहस्थ यह कहते 
सड्जोच करते हैं कि उनमें परिवर्तत की भ्रावश्यकता है | जहाँ 
तक उनकी दिनचयां का आधार, समयानुसार वनी हुई अत- 
एवं अनेक विषयों- में परस्पर-विरेधी स्पृतियों में मिलता है, 
तहाँ तक वे उसे सशाञ्ल कहते हैं; परन्तु जब नहीं मिल्ञता तब 
उनको रूढ़ि का अवह्लम्घन करना पढ़ता है । 


ज्ञात - श्जड 


१५--यहाँ तक जे! छुझ् लिखा गया उससे यह सिद्ध 
हुआ कि ज्ञान तीन प्रकार का है--अद्यच्त, अनुमान श्र 
शाब्द । विश्वसनीय शऔर प्रामाणिक पुरुषों फे कधन से जो 
ज्ञान होता है उसी को शाव्दज्ञान कह सकते हैं। ऐसे पुरुषों 
में वे सव गुण, जिनका उर्लेख हमने ऊपर किया है, द्ोने 
चाहिए, श्र उनका कथन देश, कान्न श्रौर सामाजिक व्यवस्था 
के प्रतिकूल न दाना चाहिए । 

[ फुरूरी १६०१ 
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परलोकवासी खामी विवेकानन्द ने अमेरिका में घढ़ा नाम 
पैदा किया है। भक्तियोग, ज्ञानयोग, राजयोग आदि विषयों 
पर उनके व्याख्यान सुनकर असेरिकावासी मुग्ध, चकिद और 
स्तम्भित हुए हैं। खासीजी ही के प्रताप से अमेरिकावाले 
भारतवर्ष के वेदान्त की सहिसा भो कुछ-कुछ जानने लगे हैं । 
स्वामीजी के मुख्य-मुख्य व्याख्यान छप चुके हैं और, हिन्दीर 
फो छोड़कर, मराठी, गुजराती तथा वेंगला आदि दूसरी 
भापाओं में वे अनुवादित भी ह। चुके हैं । स्वामीजी फे 
कई व्याख्यान जो अभी तक अप्रकाशित पड़े घे, अब “प्रबुद्ध- 
भारत” तासक अगरेज्ञो सासिकृपत्र सें निकलने लगे हैं। इनमें 
से एक व्याल्यान सृष्टि-विचार के विपय में है। इस व्याख्यान 
का भावाथे ही हमारे इस लेख का आवार है | खासीजी फे 
व्याख्यानों में यह एक विलक्षणता है कि गूढ़ से गृढ़ बाते” 
भी समरू में आ जाती हैं। महाकठिन विषयों को, उनकां 
छुछ सी ज्ञान न रखनेत्राले को भी, युक्ति से, समक्काना 
स्वामीजी ही का काम घा। देखिए, उन्होंने सृष्टि की रचना 
आदि का कैसा अच्छा विवेचन किया है | 

# अब हिन्दी में सी उनके अनुवाद होते जा रहे हैं। १४२८ 
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जगत्‌ दे। प्रकार का है, धाहरी और भीतरी । इन दोनों 
ही प्रकार के जगतों से हम सच्चे सिद्धान्तों का पता परीक्षा 
द्वारा पाते हैं। परीक्षाय' भो दे प्रकार की हैं, बाइरी और 
भीतरी । बाहरी परीक्षात्ं झे जो सच्चे सिद्धान्त निकलते 
हैं उन सिद्धान्तों के समुदाय के पदा्थ-विज्ञान-विद्या कहते हैं । 
श्रौर, भोवरी परीक्षाओं से जो सिद्धान्त निकलते हैं उनकी 
गिनती मनोविज्ञान ओर प्रध्यात्म-विद्या में होती है। यदि 
कोई सिद्धान्त सब प्रकार सथा है ते उसके सच होने का 
प्रमाण बादरी जगत में भो मिक्कना चाहिए आर भोतरी जगत्‌ 
में भो | बाहरी विपया का मेज्ञ भोतरी विपयों से मि्त जाना 
चाहिए और भीतरी विपयें का मेज बाहरी विपयों से मिल्ल 
जाना चाहिए। पदाघ-विज्ञान के सच्चे सिद्धास्तों का 
प्रतिधिम्ध अ्न्तजंगन, अर्थात्‌ भोतरी सृष्टि, क्िंवा भीतरी 
अगत्‌ में दिखलाई देना चाहिए; श्रौर अन्त्जंगत्‌ के सच्चे 
सिद्धान्तों की प्रतिमा पदार्थ-विज्ञान, अर्थात्‌ वाहरी विश्व, में 
दिखाई देनी चादिए। तिस पर भो इस समय हम देखते 
हैं कि बाहरी और भीतरी--देनों प्रकार के--सिद्धान्त परस्पर 
नहीं मिलते। देएों में बहुधा परस्पर विरोध पाया जाता 
हैं। जगत्‌ फे इतिहास में एक समय ऐसा था जब भीतरी 
सिद्धान्त सबसे अ्रधिक श्रेष्ठ माने जाते थे; इसलिए वे बाहरी 
सिद्धान्तों को दवाकर सर्वश्रेष्ठ चन बैठे थे। श्रव ऐसा 
समय आया हे कि वाहरी जगत्‌ फे ज्ञाता, श्रथांत्‌ पदार्थ- 
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वितान-वादी, प्रवल दो उठे हैं। उन्होंने मनोविज्ञान और 
अध्यात्म-विद्या के झ्ाचारयों के सिद्ध किये हुए पनेक सिद्धान्तों 
को प्रसिद्ध ठहराने का यत्र किया हैं। जहा तक मेरी प्रत्य- 
बुद्धि काम देती है, मैं समझता हूँ मि मनेविधान के जिसने 
वास्तविक प्रौर सत्य सिद्धान्त हैं वे सत्र बाहरी जगन्‌ से 
सम्बन्ध रखनेवालें झ्राजकल की पदार्थ-विधान-विद्या फे बाल 
बिक और सत्य सिद्धान्तों से व खूमी मिलने # । 

ईश्वर ने प्रत्यक्ष महुप्य का यह शक्ति नहीं दो कि प्रत्येक 
विपय में वह अपना साती मे सकते । प्रत्येक विषय में व 
भ्रद्धितीय नहीं दो सकता । शोर न टेखर ने अत्येक जाति ही 
फो इतनी शक्ति शार द्ाग्यता दी है कि बह प्र्फली ही सब 
प्रकार की विद्या आर सब प्रकार फे विद्यान में प्रधानता प्राम 
कर सके । वारपबासे, _स समय, बारी जगत से सम्बन्ध 
रखनेवाले विज्ञान में विशेष पारदर्शी हैं। परन्तु उनके पूर्चज 
अन्तर्जगत्‌, ध्र्थात्‌ झात्ना सार मन, से सम्बन्ध रखनेयालों 
अध्यात्म-विद्या में बहुत दो पीछे थे । पूर्वी देशों में रदनेवालों 
की दशा इससे उल्टी घी। वे ब्राद्म जगन, अभि पदार्थ- 
विज्ञान, में विशेष कुशल न शे। परन्तु अन्दर्जगत, अर्थात्‌ 
आत्मा झार मन, से सम्वन्ध रखनेवाली विदा में, विशेष कुशल, 
व्युत्पन्न और विज्ञ श्रे। इसी लिए पूर्वी देशों का पदाघ-वित्तान- 
शास्त्र पश्चिमी देशों फे पदा्थ-वित्तान-शास्त्र से नहीं मिलता । 
ओर, इसी लिए, पश्चिमी देशों फी भध्यात्म विद्या पूर्वी देशों की 
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अध्यात्म-विद्या से नहीं मिलती । परनन्‍्ठु दोनों देशों के विज्ञा- 
नियें के सिद्धान्त ठीक हें । ठीक इसलिए हैं कि सत्य ही - 
का श्रवत्मम्थन करके थे स्थिर किये गये हैं। इसलिए जैसा 
हम ऊपर फह प्राये हैं, सच्चे और वास्तविक सिद्धान्त, चाहे 
वे जिस विद्या से सम्बन्ध रखते हों, परस्पर-विराधी न होने 
चाहिए। उन सबका सेल मिल्ल जाना चाहिए। झम्तजंगत्त्‌ 
फे सिद्धान्त घाष्म लगत्‌ फे सिद्धान्तों के प्रतिकूल न होने 
चाहिए। भर बाह्य जगत्‌ प्ले सिद्धान्त अ्रम्त्जगत्‌ के प्रति- 
कूल न होने चाहिए | 

श्राजकल्ल के पदार्थ-विज्ञान-बादी भर ज्योतिषियों ने सृष्टि 
के सम्बन्ध में जा ऋलपनाये', जो मत, जो सिद्धान्त स्थिर किये 
हैं इनका हम लोग जानते हैं। हम यह भी जानते हैँ कि वे मत 
और वे सिद्धान्त यारप के वेदान्तियों पो दिल को कितना 
दुखाते हैं। चित्तान-सम्बन्धी छोटे से छोटे आविष्कार भी, 
थम के गोले के समान्त, उन्तके घर पर कैसा गिरते हैं; और 
वे इस वैज्ञानिक परीक्षाश्रों प्रैर आविष्कारों के तुच्छ करने 
का कैसा यन्न किया करते हैं। हम, आज, यहाँ पर, भरत- 
खण्ड के आधचार्यो" की मनेविज्ञान-विद्या के अशतुसार यह 
दिखलाना चाहते हैँ कि सृष्टि के सस्वन्ध में उन्तके विचार कैसे 
श्ैे। उनकी सुनकर आपको बड़ा आश्चये होगा। आप 
देखेंगे कि आजकल फे नवीन से मवीन आविष्कारों के साथ 
उस्तका मेज्ञ कितनी विल्क्षणता से मित्रता है। जहाँ कहीं 
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किसी बात की कमी पाई जायगी वहाँ भ्राप देखेंगे कि वह 
कमी आजकल .फे विज्ञान में है; आजकल के सिद्धान्तों में 
है; भारतवर्ष के प्राचीन सिद्धान्तों में नहीं । 

हम लोग सिचर” शब्द को काम में कछाते हैं। निचर? 
का अथे आदि-शक्ति अथवा आदि-माया है। संस्कृत-शाक्लों 
के प्राचीन विद्वानों ने इस 'नेचरः शब्द के भावाथेसूचक दे 
नाम रक्खे हैं। एक प्रकृति जो 'नेचरः शब्द का अनेक औश 
में समानाथेक है; दूसरा अव्यक्त । जिसका भेद न हो सके, 
जो प्रद्मच्न न देखा जा सके, उसे अव्यक्त पाइते हैं । श्रव्यक्त 
से ही सब कुछ व्यक्त होता हे--निकलता है। तस्त्व, पर- 
माएछ, पदार्थ, शक्ति, सन, मनेव्यापार श्र बुद्धि इत्यादि की 
उत्पत्ति उसी से होती है। भारतवष में श्रध्यात्म-विय्ा फे 
जाननेवाल्ले तत्त्वज्ञानी मुनियों ने, इज़ारों वर्ष हुए, यह कह 
दिया था कि सन भी एक भातिर पदाथे है। इस थात को 
सुनकर पश्मिसी विद्वान चोंक पड़ते हैं। इस समय के 
पश्चिमी देहात्मवादी, अर्थात्‌ देह ह्वी को सब कुछ समसने- 
वाले, इस बात फो सिद्ध करने का यन्न कर रहे हैं कि 
जैसे देह प्रकृति से उत्पन्न हुईं है वैसे ही मन भी प्रकृति से 
उत्पन्न हुआ है। मनेोज्यापार अर्थात्‌ विचार, भी प्रकृति ही 
से सस्बन्ध रखते हैं। क्रम-क्रम से हमको इसका भी ज्ञान हो 
जायगा कि बुद्धि भी प्रकृति ही से उत्पत्ति पाती है। प्राचीन 
थोगियों ने प्रकृति अथवा अ्रव्यक्त को तीन प्रकार की शक्तियों 
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फा ससात-स्थल साना है। इन शक्तियों का नाग सत्व, रज 
और तम है। तम सबसे श्रधम शक्ति है; उससे सांसारिक 
बस्तुओं फी ओर सन का शआ्राकर्पण द्वोता है। तम से रज 
का स्थान कुछ ऊँचा हू; उसके थेग से मत सांसारिक वस्तुओं 
से हट जाता है। सत्व सबसे उँता है; वह तम और रज 
देनों का झपने वश में रखता है। श्रर्थात्‌ सत्र को वह भ ते 
संसार की श्रोर कुकाता ही ह शैर न इससे हटाता ही है | 
इसलिए, सिंच जाना और हद आना, ये जो दे शक्तियाँ हैं 
जय सत्व के वत्ष से सम्भित हो जाती हैं तब जगत्‌ में सब 
चल-विचल बन्द दो जाता है; सृष्टि के क्रम में विच्छेंद हो * 
जाता है; कुछ भी उत्पन्न नहीं दाता । जब तक सत्व का 
श्रसर रज श्रौर तम पर परावर रहता है तब तक सृष्टि नहीं 
होती ; ज्यांह्दी उसके वक्त में अन्तर आया ट्योंदी रज शोर 
तम में से एक दूसरे से अधिक सशक्त हो उठा; चाज्न्वल्य 
आरम्भ हुआ ; और सृष्टि का क्रम फिर पहले का सा हे गया | 
कालचक्र के अनुसार यह दशा समय-समय पर हुआ करती 
हैं। श्र्धात्‌ सत्र की तुल्य-बल्नता में कभी-कभी घाधा झा जाती 
है। तुल्य-चलता में विन्न पड़ते ही ये सब 'शक्तियाँ फिर एक 
दसरे से मिल जाती हैं श्रौर उनके सेल से उत्पत्ति पाकर यह 
जगत्‌, क्िंवा जगत्‌ के पदार्थों" का समुदाय, फिर प्रकट हो 
जाता है। इसके साथ ही यह भी है कि जितने पदाथ हैं 
उन सबका भ्ुकाव सत्य की तुस्य-चल्ता की ओर रहद्दता है । 
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क्योंकि उनकी स्वाभाविक अवस्था वही है। इसलिए एक न 
एक दिन वे फिर उस दशा को पहुँच जाते हैं श्र उनके वहाँ . 
पहुँचते ही प्रलय हो जाती है; सारी सृष्टि ध्वंस हो जाती है। 
कुछ काज्न के अनन्तर फिर स्ाभाविक स्थित्ति में विन्न पड़ता 
ते; उत्पन्न दोकर, फिर, सृष्टि धीरे-धीरे तरइवत्‌ वाहर निकल 
आती है। जितनी इलचल है, जितने पदार्थ जगत्‌ में हैं, 
सब्र तरज्ों फे रूप में हैं। उनकी उन्नति आर श्रवनति 
हुआ ही करती है। 
किसी-किसी तत्त्ववेत्ता का यह मत है कि कुछ काल्ष के 
लिए सारी सृष्टि ध्वंस हो जाती है। परन्तु काई-फाई कद्दते 
हैं कि सारी सृष्टि एक साथ हो ध्व॑स नहीं द्वोती ; किन्तु एक- 
एक ह्लोक एक-एक वार ध्वंस हाते है । अर्थात्‌ जिस समय 
हमारे इस सूये से सम्बन्ध रखनेवाल्ला लोक विध्वंस होकर 
अपनी पहले की अ्रव्यक्त स्थिति को पहुँच जायगा, उस समय, 
इसके समान ओर करोड़ों लोक अ्रव्यक्त स्थिति से बाहर 
निकले रहेंगे। अर्थात्‌ उनका पूरा विकास रहेगा। उनकी 
सृष्टि में ज़रा भो बाधा न आवेगी। यह दूसरा ही मत हमें 
पसन्द है । हम भी यही समभतते हैं कि यह ध्वंस सारी सृष्टि 
का एक ही साथ नहों होता। भिन्न-भिन्न लोकों की सिन्न- 
भिन्न अवस्था रहती है। परन्तु सृष्टि का नियम एक ही है 
प्रकृति का .समय-समय पर विकास ओर त्वय हुआ दी करता 


है। जब प्रकृति अपनी पूर्वावस्था को पहुँच जाती है, 
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अर्थात्‌ जिस समय सत्त का तुल्य-बलत्व रहता है, उस अवस्था , 
का नाम प्रतलय है। भारतवर्ष क्षे इश्वरवादी महात्माओं ने 
प्रकृति के इस विकास झार जय को, चधाक्रम, ईश्वर का श्वास 
और उच्छास माना है। अर्थात्‌ अपने श्वास के साथ ईश्वर 
. इस सृष्टि को बाहर प्रकट कर देवा है; श्रौर उच्छास के साथ 
उसे फिर अपनी कुच्ति सें ज्ञीन कर लेता है। ध्वंस अथवा 
लीन होने पर इस सृष्टि का क्‍या होता है ? वह परमाणु रूप 
में वहीं रहती है। वह अपने कारण में लीन हो। जाती है। 
कारण और काल का घन्धन उसे लगा ही रहता है। उनसे उसे 
छुटकारा नहीं मिलता । मान लीजिए कि यह खारी सृष्टि-- 
जितने लोक हैं सब साथ हो--ल्य होने को द्षिण सिकुड़ने 
छगे, और सिक्ल॒ड़कर यहाँ तक छोटे हो गये कि हम लोग एक 
कण अथवा परमाणु के समा हो गये, ते हमकी इस परि- 
बर्तन का--इस लय का--कुछ भी ज्ञान न होगा, क्‍योंकि 
हमसे सम्बन्ध रखनेवाले जितने पदार्थ हैं वे सब एक ही साथ 
सिक्ुड़कर छोटे हो। जायेंगे । जे। कुछ है वद्द सव, इसी त्रकार, 
लय को प्राप्त हो जाता है; और यथा-सम्य फिर उत्पन्न होता 
है। कारण का नाश नहीं होता। कारण से फिर कार्य 
की उत्पत्ति होती है; और यह उत्पत्ति और लय सदा इसी 
भाँति हुआ करता है । | 

सृष्टि का सबसे अधिक आश्चर्यकारक अंश वह दे जिसे 
हम लोग, इस समय, स्थुल्न पदार्थ कहते हैं। अध्यात्म-विद्या 
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फे जाननेवाल्ले प्रादोन पण्डित स्थूज्न पदार्था' को भूव कहते थे। 
भूत का भावार्थ है बाहरी तत्व। उनके मत में एक तत्त्व 
निलय है; उसका नाश नहीं होता। दूसरे तत्त्व इसी एक से 
निकलते हैं। इस तत्त्व का नाम श्राकाश है। आजकल्ञ के 
विद्वार जिसे ईंधर कहते हैं; उसके और आकाश के अभ् में 
बहुत छुछ समता है; परन्तु दोनों का अथ विलकुल्ञ ही एक 
नहीं है । इस श्राकाश-वत््व के साथ कुछ और भी रद्दता है। 
उसे प्राण कह्दते हैं । प्राण के विपय में हम आगे विस्तायपूर्वक 
कहेंगे । यह आकाश और यह प्राय निट्य हैं। उनका नाश 
नहीं होता । वे मिल्षते हैं; फिर मिलते हैं और फिर मिलते हैं; 
श्रौर सब तत्व --सब भूत---उन्हों से बनते हैं। कप के अन्त में 
सारे तत्त्व घटकर परमाणु-मय हो जाते हैं श्रौर इसी आकाश और 
इसी प्राण में, अर्थात्‌ जहाँ से थ्राये थे, लौट जाते हैं। ऋग्वेद 
सन्नप्ते पुराना अन्थ है। उससे अधिक पुराना ग्रन्थ संसार 
में नहीं । उसमें एक जगह सृष्टि का बहुत ही अच्छा वर्गन 
है। यह परणेन कविता फे समान हृदयप्राही और सुन्दर है । 
वहाँ लिखा है--' जिस समय किसी पदार्थ का अस्तित्व अथवा 
प्नस्तित्व न था; जिस समय भ्रन्धकार, अन्धकार ही के ऊपर 
लहरें ले रहा था; उस समय क्‍या था” ९ इस प्रश्न का वहीं 
उत्तर भी है कि--वह, उस ससय, निश्चल था? | यह 
प्राश उस समय था; परनन्‍्ठु, उससें किसी प्रकार की चल- 
विचल न थी । उसका आल्दोलन बन्द हो गया था। उसमें 
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तरज्जों का उठता बन्द दो गया था । अनन्त समय बीत जाने 
पर जब कटप का आरम्स होता है तब उससे आन्दोलन उत्पन्न 
होता है; उसमें कम्प होता है। कम्प अथवा आन्दोलन 
उत्पन्न होने पर लद॒रें उठने लगती हैं श्रार उसके द्वारा प्राण 
आकाश का, एक के पीछे एक, अनगिनत धक्के ऐसा है।' 
इन धक्का से सूच्म परमागु घने हो जाते है; शोर जैसे-जैसे 
उसमें घनता आती जाती हूँ दसे दी वैसे सिन्न-मिन्न तत्वों की 
उत्पत्ति होती जाती है! हम खोग इन बातें का भाषांतर 
प्रायः बड़ी ही निल्नच्णता से किया हुआ, कहीं-कहीं, देखते हैं। 
भापान्तर करनेवाले न ते तत्त्ववेत्ताओं ही की सहायता की 
परवा करें श्रार न भाष्यकारों ही के किये अर्थ की त्तरफ देखे | 
' और वे रपये इतनी बुद्धि नहीं रखते कि इन बातें फो अच्छी 
तरद्द समझ सके । मूृढ़ और मन्द-मत्ति लोग संस्कृत के दे- 
चार शब्द सीखते हैं और ग्रन्थां का श्रनुवाद करने लगते हैं। 
वे तत्त्तों का अनुवाद अग्नि, जल, वायु भादि करते चले जाते 
हैं। यदि वे भाष्यकारों की टीकाये' पढ़े' और उत्तके सम- 
भमे का यत्र कारें तो उन्हें मालूस हो जाय कि वहाँ अग्नि 
'और वायु भरादि से श्रसिप्राय नहीं है। प्राण जब बल्ल-पूर्वक 
धक्के देने लगता दे तब आकाश से तरक्षं उठने लगती हैं । थे 
तरड ही वायु हैं। इसी प्रकार वायु में भी आन्दोलन दोने 
लगता है भर क्रम-क्रम से वेग बढ़ते जाने के कारण परमाणु 
एक दूसरे से रगढ़ खाते हैं। इस धर्षण से भ्राग उत्तन्न हो 
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जाती है। आग से परमाणु पिव्रल उठते दे प्र उन द्ववी- 
भूत परमाणुओ्रें से पानी की उत्पत्ति होती दे । पानी जमकर 
' सान्द्रता-धनता पैदा करता हैं। इसी घना से नाना प्रकार के 
दृब्य-पदार्थ उत्पन्न होते हैं । आकाश में आन्दोलन द्ोने से वायु 
की सृष्टि हुई। वायु से अग्नि हुई॥ अग्नि से जल्ल हुआ। 
जछ से द्रव्य हुए। यह उत्पत्ति का क्रम हैं। जिस प्रकार 
यह सृष्टि उल्त्न द्वोती है, ठोक उसी प्रकार वद्द नष्ट भी हे 
जाती है। जितने द्रव्य हैं सव, किसी समय, पिधलकर 
श्राग हो. जायेंगे। आग में झ्रान्दोल्न श्रथात्‌ तरड् उत्पन्न 
होंगे। ये तरह जब्र बन्द हो जायेंगे तत्र इस ऋलप का लय 
हे। जायगा। यधासमग्र यह, फिर, उत्पन्न होग। और फिर 
आकाश में ज्ञीग हो जाबगा | इसी प्रकार उत्पत्ति श्र लय 
होता रहता है। आजकल ज्योतिपी कद्द रद्दे हे कि इस 
सूर्य और इस पृथ्वी की श्रवस्था में ऐसा ही श्रन्तर हो रहा 
है। यह हमारी सान्द्र श्र सघन पृथ्वी, किसी दिन गलकर 
द्रव हो जञायगी और द्रव द्वोकर, यथा-क्रम, अपने पूर्वश्थान 
श्राकाश में पहुँच जायगी । आकाश की सहायता के विना 
प्राण कुछ चहों कर सकते | प्राणों का काम केवल आनन्‍न्दोत्तन 
उत्पन्न करना है। वे केवल चल-विचल्ल उत्पन्न करनेवाले हैं। 
जितनी शक्तियाँ हैं, जितने विचार हैं, जितनी चलता है, 
सब प्रायों की करतूत है। और . जितने शरीरवान पदार्थ हैं, 
जितने जड़ दव्य हैं, सब श्राकाश फे रूपान्तर हैं। प्राण 
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अकेले नहीं रह सकते : कर एक सध्यस्थ के घिना कुछ कर 
भी नहीं सकते हैं। प्राण, अपनी प्रत्येक अवस्था में, जब जे 
विशुद्ध प्राण हैं श्रार किसी से छुछ सरोकार नहों रखते तब, 
खययं आकाश ही के भीतर रहते हैं। जब वे गुरुत्वाकर्पण 
और केन्द्र-्यागिनी आदि प्राकृतिक शक्तियों के रूप में देखे 
जाते हैं तब उनके साथ स्थृह्ल द्रव्य अर्थात्‌ शरीरबान पदाथे 
अवश्य रहते हैं। आपसे शक्ति को साकार बरंतु को बिना 
कभी न पाया द्वोगा, ओर न साकार वस्तु दी को शक्ति के 
बिना पाया द्वोगा। इन दोनों का भ्रन्योन्याश्रय है। जिन्हें 
हम शक्ति और साकार बस्तु कहते हैं वे इन्हीं सूक्ष्म प्राण और 
आकाश के इन्द्रिय-गाचर रझूपान्तर हैं। प्रायों को आप 
अँगरेज़ों में जीवन कह सकते हैं --सजीब शक्ति कह सकते हैं। 
परन्तु मनुप्य द्वी के जीवन तक आप उनकी सीमा निश्चित नन 
कर दीजिए; भर अँगरेज़ी शब्द 'रिपरिट! अर्थात्‌ आत्मा से भी 
आप उन्हें अलग रखिए। प्रात्मा और प्राणों में अन्तर है | 
सृष्टि झादि श्र अन्तद्दीत है। वह होती है और यथा- 
समय आकाश में लीन द्वो जाया करती है। न उसका आदि 
है न उसका अन्त | बह सतत है। ह 
इस विषय में एक बात बड़े समझे की याद आई । योरप 
के काई-कोई तत्त्ववेत्ता कहते हें कि हम लोगों के होने ही से 
यह जगत्‌ है। अ्रधात््‌ जयतू का अखित्व हमारे अस्तित्व के 
ऊपर अवल्लम्पित है। यदि हम न हों ते यह जगत्‌ भी न 
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रहे ! यही बात बहुधा एक आर ही प्रकार से कट्दी जाती है । 
ये तत्त्ववेत्ता कहते हैं कि यदि जगत्‌ में रहनेवाले सब मनुष्य 
सर जायों; सज्ञान ओर इन्द्रियविशिष्ट मनुष्य श्रार दूसरे जीव 
प रहें, ते सृष्टि का भी क्षय है| जाय! ऐसा कहना सिद्धान्त 
को सर्वथा विरुद्ध दे । उसे असल सिद्ध करना वहुत ही सरल 
बात है। परीक्षाओं ओर प्रमाणों से इस मत की श्रसारता 
सिद्ध कर दी गई है। योरप फ तत्त्वचेत्ता सृष्टि के लय और 
सृष्टि की उत्पत्ति के नियमों को ते जानते हैं; परन्तु तत्त्व- 
विद्या का ठीक-ठीक नहीं जानते; इसके सृक्षम सिद्धान्तों फो 
नहीं जानते। उसकी थोड़ी सी फल्क भर उनको मिल गई है। 
भारतवर्ष के पुराने तत्त्वदर्शी विद्वानों के विषय में हम 
पहले एक और ही वात का विचार करना चाहते हैं। ये 
महात्मा कहते हैं कि जितने स्थुल्ल पदार्थ हैं सब सूक्ष्म परमा- 
शुओं से बने हैं। स्थूल रूप में जो कुछ साकार है, शरीरी 
है, देह-विशिष्ट है, सब परमाणुओं के मेल से उत्पन्न हुआ है। 
इन परमाणुओं का नाम है तन्‍्मान्रा । हम एक फूल छँँघ रहे 
हैं। हमारी नाक से वह कुछ दूर पर है। उसकी सुगन्धि 
का ज्ञान होने के लिए हमारी नाक से किसी पदार्थ का सपश 
अवश्य होना चाहिए। फूल जहाँ था वहीं है। वह हमारी 
तरफ चल्नकर आता हुआ नहीं दिखाई देता । इसलिए बिना 
किसी वस्तु का नाक से स्पश हुए फूल फी सुगन्धि का ज्ञान 
हमकी नहीं हे! सकता । और सुगन्ध ते आ रही है। अत- 


सृष्टि-बिचार ' १&३ 


[% 


एवं नाक को कुछ ऋवश्य स्पर्श करता है। जो वस्तु फूल 
से झात्री है और नाक को स्पर्श करती है वही तन्मात्रा है। 
वही फूल के छद्धम परमाझु हैं! ये परमाणु इतने सूछ्म हैं 
कि यदि लाखों वर्ष तक से निकलते रहें ते भी फूछ का 
अत्वत्प अरेश भी कम ने हो। प्रश्नाश के लिए भी यही कहा 
जा सकता है; उप्यता के लिए शी यही कहा जा सकता है; 
और संसार की सर्भी वस्तुओं के खिए थड़ी ऋद्ठा जा सकता 
हैं। इस तम्मात्राओं को थी विद्ाग किये जा सकते हैं |- और 
उन विभागों के भी सत्षमातिसृतत्म विभाग किये जा सकते हैं 
मिन्न-भिन्न श्राचार्यों के सिन्न-ग्रिद्ञ मत हैं। तात्पय सबका 
एक हो है। इसलिए इस पिपय में उम्र ओर अ्रधिक कहने 
को शझ्रावश्यकता भहों समझते ; हमारे लिए इतना हो जानना 
काफ़ी है कि जितने स्पून्न पदाथ में सब बहुत्त ही छोटी-छोटी 
वस्तुओं के योग से बने हैं। पद्ल्वे स्थूल पदार्थ हैं; उन्तको 
हम भी स्पर्श कर सकते हैं। फिर सृक्ष्म पढ़ाथ हैं; वे 
हमारी इन्द्रियों को रपश करते हं; नाक, कान, भाँख आदि 
का उनसे संयाग होता धँ। प्राकाश-व्यापी इधर” की 
लहरें हमारी श्राँखें को स्पर्श फरती हैँ। वे इमको देख नहीं 
पड़ती । परन्तु हम थद्ट जानते हैं कि श्राँखें फो उनका 
स्पश होना ही चादिए। बिना उनके. स्पश के हम प्रकाश 
अ्रथवा भार किसी वस्तु का देख दी नहीं सकते । -क्योंकि, 
प्रकाश की उत्पत्ति “ईथर” 'की लहरों ही से है। इन 
१३ 


९्छ प्राध्यात्मिक्ी 


तन्मात्राओ्ों का क्‍या कारण हे? अध्यात्म-विद्या के जाननेवाले 
धसारे प्राचोन आचार्य इसका वड़ा ही भ्रदूभुत प्ौर अचम्से में 
डालनेवाला उत्तर ऐेवे है | वे इन तन्मात्राओं का कारण आत्म- 
ज्ञान भ्रधवा अन्तर्वोध बतलाते हैं | वही इन सूच्षम परमाणुझ्रों 
का कारण है; वही दसारी इन्द्रियों का भी कारण है । 

.. प्रच्छा, थे इन्द्रियाँ कया वस्तु हैं ? देखिए, ये हमारी 
आँखे" हैं; परन्तु देखने का काम शआआाँखें का नहीं है। सस्तिप्क 
में जो ज्ञानागार है उसे निकाल डालिए; भाँखे' जहाँ की वहाँ 
वी रहेंगी; शाँखें के परदे सब यघारिथित रहेंगे; पदार्थों" 
का चित्र भी उन पर खिंचता रहेगा; परन्तु, तिस पर भी, 
आँखों को कुछ न देख पड़ेगा । इसलिए देखने की इन्द्रिय 
नेत्र नहीं ; नेहों का होना गौण है; नेत्र, देखने में सहायता 
ही भर देते हैं। देखने की इन्द्रिय ज्ञानतन्तु हैं। ज्ञान- 
सनन्‍्तुओं का अधिष्ठान मस्तिष्क में है। श्राँखें के समान 
नाक भी एक यन्त्र है। सुगन्ध प्राप्त फराने में वह सहायता 
भर देती है; पर घुगन्धि-ज्ञान की असल इन्द्रिय भी ज्ञान- 
तन्‍्तु हैं। नाक, कान, भादि भ्रवयव बाहर से देखने भर फे 
लिए हैं। भिन्न:भिन्न प्रकार के ज्ञानों का अनुभव करानेवाले 
'तन्तु जुदे ही हैं । चही ज्ञानवाहक तन्तु सच्ची इन्द्रियाँ हैं । 
: आँख के लिए एक, फान के लिए दूसरी, नाक के-लिए 
पीसरी--ऐसे ही और भी--इन्द्रिय होने की क्‍या श्रावश्यकता 
है १ : एक.ही से सबुका काम क्‍यों नहीं चलता ९ क्योंकि, 
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ऐसा होना सम्भव ही नहीं। यदि एक ही से राषका काम 
निकत्न जाता तो, जब सन्त का थोग्र एक वस्तु से होता तत्र 
सारी इन्द्रियाँ प्रपता-अपना काम्र करती रहती अ्रधांत्‌ सब 
इन्द्रियों का एक वस्तु का साथ ही ज्ञान होता। इसे हम ज़रा 
अधिक स्पष्ट करके कहते 8 । देखिए, हम झापसे बापचीत 
कर रहे हैं भर प्लाप सुन रहे हैं। इस समय आपको यह 
ख़बर नहीं कि यहाँ पर और दया हो रहा है। क्योंकि 
आपके भन ने सुनने की इन्द्रिय के साथ संयोग कर लिया है 
अर देखने की इन्द्रिय से सम्बन्ध तोड़ दिया है। यदि एक 
ही इन्द्रिय होती ते मन साथ ही सुतता भो और देखता भी । 
वह साथ ही सुनता भी, रखता भी और सूँबता भी। ये सब 
वाते' साथ ही न करना उसके लिए असम्भव हो जाता |. 
यही कारण है जो प्रत्येक इन्द्रिय के लिए प्रथक्‌ प्रथक्‌ अ्रवयव. 
बनाये गये हैं। प्राणियों की शुण-धर्म-सम्बन्धिनी अर्वाचीन 
विद्या से यह वात सिद्ध है। इस बात की इस ज़रूर सानते 
हैं कि हम साथ ही सुन भो सकते हैं श्र देख भी सकते 
हैं। परन्तु इसका कारण यह है कि जब ऐसा होता है, 
तब मन का कुछ संयोग देखने की इन्द्रिय से रहता है भौर 
झुछ सुनने की इन्द्रिय से । उसका योग वेंट जाता है। इस-' 
लिए ऐसा होता है | | 
ये इन्द्रियाँ हैं क्या पदाथ ? आँख, कान, भाक आदि 
अवयवब स्थूल ( खाकार--भौतिक ) पदार्थों से बने हैं। उत्तकी 


शरद" श्राध्यात्मिकी 


इन्द्रियाँ भी भौतिक अर्थात्‌ स्थुल पदार्थों से बनी हैं | - ज्ञान- . 
ठन्‍्तुओं के रूप सें मस्तिष्क उनकी निवास-भूमि है। सिन्न- 
सिद्न प्रकार की भौतिक शक्तियों में प्राणों को परिणत करने के 
ख्िए जेसे यह शरीर भौतिक पदार्थों से वना है, वैसे ही ज्ञाना- 
त्यक सूक्ष्म शक्तियों में प्राों को परिणत करने के लिए ये 
ईन्द्रियाँ सी आकाश, वायु, तेज आदि तत्त्वों से बनी हैं। मन 
को सिल्लाकर इन सब इन्द्रियों का नाम है लिड्ड-शरीर श्रथवा 
रुक्षम-शरीर। लिड्ड-शरीर भ्राकारबान्‌ है; क्‍योंकि जो कुछ 
भौतिक पदार्थों से बनता है उसका आकार अवश्य होता है | 
इन्द्रियों के आगे, अर्थात्‌ उन्तक़े भ्रनन्‍्तर, मन है। चित्त 
की आन्दोलिनी, किंवा श्रनस्थिर, किंवा वरड्भवती वृत्ति का 
नाम मन, है। सन, चित्त की चब्चला वृत्ति है। यदि 
आप. ताल्लाब में पत्थर फेकेंगे, तो फेकने के साथ हो पानी में 
पहले आन्दोलन उत्पन्न होगा और फिर प्रतिबन्ध । ज़रा देर 
पानी कम्पित होगा और कस्पित होकर पत्थर की प्रतिवन्धकता 
करने लगेगा; पत्थर को रोकने लगेगा । चित्त पर जब किसी 
वस्तु का चिह्न होने लगता है अर्थात्‌ उस पर उसका ठप्पा 
उठने लगता. है, तब उसमें स्पन्दन होता है, अर्थात्‌ वह कुछ 
कप सा उठता दै-वह कुछ तरज्वित सा हो। जाता है। इसी 
तरज्लित, इसी कम्पित, इसी स्पन्दित, इसी प्रानदोलित ध्वस्त 
'कों:सन.कहते हैं। भाँति भाँति के ज्ञानों. की प्रतिमाओं को 
सन,>ओऔर,भीवर 'ले,जाकर, बुद्धि. की देता है । * बुद्धि के आगे 
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पघहड्ार है। भ्रहट्गार का घग है सात्म-सतानता फिंवा प्रात्म- 
बृत्ति। झह, में', हम! शब्द उसी के सूचक हैं। अहहुार के 
झागे महन्‌ ४ । महत अर्थात्‌ सूक्म बुद्धि ( विज्ञता--सदसद्वि- 
चार-शक्ति ) प्रकृति फे अत्तिस् का सबसे अधिक श्रेष्ठ उप है । 
इन्ट्रिय, मन, बुद्धि, झहड्ार और महत, इनमें से प्रत्येक, अपने 
से पहलेवाले का परिशाम हैं। चाल्ाव के उदाहरण में जितने 
भ्राघात होते हे सब ग्राहर से प्राते हैं। परन्तु मनेरूपो 
ताज्नात्र में बाहर से भी घकतों लग सझते हैँ प्रार भीतर से भी. 
महत्‌ के झागे पुरुष सर्थाद प्रात्मा है। वह विशुद्ध है। वह 
सध प्रकार पूर्ण है। चह़ी द्रष्टा है; वह प्रकेला ही सब कुछ 
देखता है । उसी के लिए ये सब इतने ऋमट हैं । 

पात्मवान मनुष्य खड़े-खड़े संसार के सब व्यापार देखता 
। स्वभाव से चद्ध मलिन नहीं है। स्वभाव से वह अवि- 
मुद्ध नहीं है। उस पर मलिनता का केवल आरोप है 
अध्यास, आभास अथवा प्रतिबिम्च को देखकर उस्र पर प्रवि 
शुद्धता का आरोप किया जाता है। स्फटिक फे पास जवा- 
पुष्प रखने से जंसे रफटिक का भी रह्ठ लाल दिखाई देने लगवा 
है, बैसे हो मलिन बस्तुश्ों के आभास से आत्मा भी मलिनता- 
युक्त भासित द्वोता हैं। वास्तव में न स्‍फटिक ही लाल है पर 
न झञ्ात्मा ही मल्ििन है। माथ लीजिए कि आत्मायें अनन्त 
हैं; और प्रत्येक आत्मा पूर्ण भर विशुद्ध है। . परन्तु नाना 
प्रकार फे स्थुल शोर सूच्म भौतिक पदार्थ अपने-अपने आभास 


प्‌ 


हर 


श्ड्द आध्यात्मिकी 


से, अपने-अपने प्रतिविम्ब से, उसे रड्ड-विरज्ञा बना रहे हैं । 
यह क्यों ऐसा होता है ?' प्रकृति क्यों ऐसे खेल खेलती है ९ 
आत्मा की उन्नति ही के लिए प्रकृति यह सब करती है। यह 
खारी सृष्टि झ्लात्मा की भलाई ही फे लिए है। यह इसलिए है 
कि आत्मा इन्न सब भगड़ों से मुक्त हो जाय; जिसमें फिर कभी 
उस पर कोई रड्ट न चढ़े। यह संसार एक प्रचण्ड पुस्तक 
है। वह मनुष्य के सामने खेलकर इसलिए रक्खी गई है 
जिसमें मनुष्य' उसे पढ़े और अपनी माया-जनित सूर्खता से 
छुटकारा पाकर, भ्रन्त में, सर्वज्ष और सर्व-शक्तिमान्‌ होकर, 
संसार-रूपो पुस्तक का बन्द करके, उससे वह अलग हो जाय। 

हम यहाँ पर आपसे एक बात कहना चाहते हैं। वह 
यह कि अध्यात्म-विद्या फे जाननेवाले हमारे काई-फोई प्रसिद्ध 
आधचाय्ये ईश्वर के अस्तित्व फो उस प्रकार नहीं मानते जिस 
प्रकार आए मानते हैं। भारतवर्ष की अध्यात्म-विद्या के जानमे- 
वाले महात्माश्रों में कपिज्ष पिता के तुल्य हैं। वे शैधर के 
अस्तित्व में विश्वास नहीं करते। उन्तके सत में पोरुषेय 
घर्थात्‌ व्यक्तिभूत ईश्वर की बिलकुल आवश्यकता नहीं; अकेली 
प्रकृति ही सब कुछ कर सकती है । 

परन्तु वे एक विशेष प्रकार का ईश्वर मानते हैं। वे कहते 
हैं कि हम सब ज्ञोग मुक्त होने के लिए हज़ारों यत्न करते हैं । 
यदि हम मुक्त हो जाये ता, एक निश्चित काल तक के लिए, 
हम प्रकृति में लीन हो! सकते हैं। लीन रहने का समय बीत: 
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जाने पर हम फिर प्रकृति से दाइर निकल आ सकते है, झौर 
उसफ स्वामी हो सकते ६ । उस पर अपनी सत्ता चल्ला सकते 
हैं। फिए बह इमारा रूछ नहीं फर सकती। इस श्रवस्ा फी 
प्राप्त शोने पर इस सर्व भार सर्ब-एक्तिगान हे सकते ईं; सौर 
सर्वशता तथा शिमला फे प्र में ईश्वर फहलाये जा सकते 
हैं। हम भी, पाप भी और झद महातुच्छ मनुष्य भी, इस 
प्रकार, जुदे-जुदे फत्यों में, इथर हो सकते ह। फपिलजी 
फहसे # कि ऐसा इखर कुछ फाक फरे लिए हो सकता है, अनन्त 
फाल फे लिए नहों । संत शोर सर्ब-शक्िगान्‌ भविनाशों रैथर 
सदा फ लिए नहीं हो। सफतदा। ईश्वर यदि पझ्विनाशी श्रौर 
नित्य माना जाय से हुस सासमे में एक बढ़ी भारी कठिनाई 
था पहली है। घहष्ठ यह दि ऐसा *ख्वर था ते घद्ध द्ौगा, या 
मुक। जो ईश्वर सब प्रकार फे प्रातिक पन्धनों से मुक्त है 
बह सृष्टि की रखना के भमेंद में कभी न पड़ेगा; क्योंकि 
इसके लिए सृष्टि-रचना की काई क्रावश्यकता नहीं। प्रौर 
यदि यह ससिारिक बन्थनों से बद्ध हैं तो दद् सृष्टि की रचना 
फर ही न सफेगा; वह खयं॑ अशक्त द्वोगा। इसलिए ऐसे 
सर्चशा शोर ऐसे सर्ब-शक्तिमान इखर का होना श्रसम्भव है 
जा नित्य अर्थात भ्रविनाशी दो । अभ्रतएव, झाचाये कपिल 
का भत है कि हमारे दाशनिक भार धार्मिक प्रन्‍्धों में जहाँ 
इश्वर शब्द आया है पह्दां उन मानुपिक जीवात्माओं से सतत- 
सत्र है मो मुक्त दो गये एै। जितने मनुप्य-जातीय प्राणी ई 
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सबका लय होकर, किसी.समय, एक महान मानवी प्राणी 
हो सकता है। 

सांख्य के ग्राचाय कपिल सथ झात्माओं की एकरूपता 
एए विश्वास नहीं करते । उन्तकी विवेचला श्रपूर्व है। भरत- 
खण्ड के दाशनिक महात्माओं में वे पिता के तुल्य माने जाते 
हैं। वाद्ध दशन,.तथा अन्य दशन भी उन्हीं के विचारों 
का परिणाम हैं । | 

सांख्य के अनुसार सब आत्माये' मुक्त हो सकती हैं श्रौर 
भ्रुक्त होकर अपनी सर्वक्षवा और सर्व-शक्ति-मचा को प्राप्त कर 
सकती हैं। इस वात का.विचार करने से यह प्रश्न उठता है 
कि आत्माओं को यह वन्धन कव और कहाँ से मिला ? 
जांख्यकार कहते हैं कि यह बन्धन अनादि है। यदि इसका 
आदि नहीं है ते अन्त भी न होना चाहिए । श्र यदि यह 
पन्थ्न अनादि और अनन्त है तो उससे छुटकारा भी कभी 
तहों हो सकता। वे कहते हैं कि यद्द अ्नादि सम्बन्ध सतत 
नहों है; बराबर लगातार नहीं है। प्रकृति अवश्य अन्गदि 
और अनन्त है; परन्तु आत्मा को उसी प्रकार अनादि अनन्त 
नहीं कह्ट सकते | प्रकृति में एकत्व नहों है; व्यक्तित्व नहीं है 
अविभक्तता, नहीं है। उसमें झनेकता का भाव विद्यमान है| 
प्रकृति की उपमा नदी से दी जा सकती है। नदी में सदैव 
नया पानी आया करता है | श्र जितना पानी आता है उसके, 
समूह का नाम.नदो है। उसके पानी का परिवर्तन हुआ करता 
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है; वही पानी उसमें हमेशा नहीं रहता, प्रकृति क्वाः सी यही. 
हाल है | प्रकृति में जे छुछ है उसमें हेर-फेर हुआ ही करता 
है; परन्तु आत्मा में कोई हेर-पोर नहीं होता । इसलिए 
परिवर्तनशील प्रकृति के चन्धतन से अपरिवर्तनशोल प्रर्थात्तू 
सदा एकरस रहनेवाज्ा भात्सा छूट सकता है । 

इस विपय में सांख्यकार का एक सिद्धान्त बड़ा हीं 
अनेखा है। वे कहते है कवि यह प्रनन्‍्त सृष्टि उसी नियम, 
उसी कल्पना, उसी अनुसन्धान के अनुसार रची गई है जिसके 
अनुसार मनुप्य अथवा एक छोटे से छाटे प्राणी की रचना होती 
है। जिस भ्रकार मलुष्यों में मन है, उसी प्रकार सृष्टि में भी 
मन है। जब यह सृष्टि उपन्न होती है तमर वही पदार्थ इसमें. 
अवश्य होने चाहिए। वही पदार्थ अर्थात्‌ पहले महत्, फिर 
अहड्डार, फिर इन्द्रिय, फिर लूक्षम पदार्थ, फिर स्थूल पदार्थ, 
फिर जगत्‌। सांख्य के श्रतुसार इस समग्र सृष्टि फा एक शरीर 
है, एक पिण्ड है। उसमें हम पहले स्थूल पदाथ देखते हैं, 
फिर सूक्ष्म; उनके आगे सर्वव्यापी चित्त; उसके झागे सर्व- 
साधारश अहनन्‍्ता प्र्धात्‌ अहृड्डार; उसके आगे स्वोत्मिका बुद्धि 
यह सब प्रकृति फे भीतर है; यह सब प्रकृति का प्रसार है; यह 
सब प्रकृति का प्रतिधिम्व है। .इसमें से छुछ भो उसके बाहर 
नहीं। हम छोगों में से प्रत्येक मनुष्य इस अद्भुत्त प्रकृति का, 
इस भ्रदुभुत सृष्टि का, एक अंश है। उत्पन्न द्ोकर यह,सृष्टि: 
अनन्त भागों में वेट जाती है । इसी लिए मनुष्य, पशु, पक्षों, 
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नदी, पर्वत आ्रादि, स्थावर जड्ढम दोनों विभागों, फे अनन्त रूप 
देखे जाते हैं। हमने श्रपना स्थूल शरीर अपने पृव॑जों से 
पाया है; इसलिए हममें जो सज्नानता है वह हमारे पूर्वजों की 
सज्ञानता ही का अंश है। इस सज्ञानता के भाग-विभाग 
होते दी जाते हैं। हमारी शारीरिक प्लौर मानसिक सम्पत्ति 
पेतुक सम्पत्ति है। हमारा शरीर हमारे पूर्वजों के शरीर 
हो का अंश है, इसलिए हमारी सज्ञानता प्रौर अ्रइन्ता श्रादि 
की सारी सामग्री भी हमारे पिता, पितामह, श्रादि की सन्ना- 
लता और अ्रहल्ता ही का अंश है। यह अंश बराबर, इसी 
प्रकार, चला जायगा । अपने पृ्वेजों से सज्ञानता का पअत्यल्प 
. अश पाकर हम प्रकृति की सर्वव्यापी सज्ञानता से उसकी 
वृद्धि कर सकते हैं। प्रकृति में महत्‌, बुद्धि, प्रहन्ता आदि 
: अ्खण्ड भाण्डार भरा पढ़ा हैं। उससे दम यथाशक्ति श्रपनी 
झावश्यकताये' पूरी कर सकते हैं। इस सृष्टि में बहुत बड़ी 
मानसिक शक्ति एकत्र है। उससे हस सर्वदा थेड़ी बहुत लेते 
रहते हैं। परन्तु वात यद्द दे कि इन शक्तियों का बीज पूर्वजों 
से मिलना चाहिए। बिना साता-पिता से इनका वीज पाये 
हम इन शक्तियों की बइद्धि, प्राकृतिक शक्तियों की सद्दायता से, 
नहीं कर सकते । परम्परा से जे नियम चला आता है उसके 
अह्ठुसार माता-पिता के द्वारा झ्ात्मा को अपेक्तित सामग्री दे 
दी जाती है। इस सामग्री से वह मनुष्य की मनमानी 
रचना कर सकता है। 
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इस रीति में, इस प्रणाली में, कितने ही विकास, कितने 

हो सझ्लोच श॥लौर कितने ही फेर-फार होते हैं। जे कुछ हम 

देखते हैं सब प्रकृति के विकास से उत्पन्न हुआ है। उससें 

श्रभेक फेर-फार होकर, भ्रन्त में, बह सब फिर प्रकृति ही फो 
लौट जायगा। वह उसी में लीन दो जायगा | 

[ मई १८६०५ 


